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><९००४:+परकाह- -॥रनिदालकार>ाण, 


भति प्रशत्त श्रध्यात्म विद्याकुशल तथा जिनागम-मर्मज्ष थ्री प्रमृतचम्प्राचार्य देव ने 'पुरुषार्थ 
घिद्धघ पाय' ध्पर तास 'जिन प्रवचन रहस्य कोष को रचता को है। उस पर श्राचार्यकल्प पं० भी 
टोडरमलजी कृत भाषा-ठीका मूल दूढारी मे है। उसका गुजरातो झनुवाव ब्न. भाई श्री ब्ननलाल 
गिरघरलाल धाह ने किया था जो इस संस्था की शोर से प्रकाशित हो चुका है। उसी पर से यह हिन्दी 
झनुवाद किया धया है। इसे प्रकाशित करके जिन्नासुश्रों को देते हुए भ्रानन्‍्व होता है । 


पण्डित प्रवर भी टोडरमलजो द्वारा रचो गई देशभाषामप टोका अधघुरो रह गईं है। तत्पश्चात॒ 
थी पंडित वोलतरामजी ने वि० सं० १८२७ में उसे पूर्ण किया है । 

बोतराग सर्वश्षकथित वस्तुस्वभाव वर्क जेनधर्म का माहात्म्य, भहिसाधि प्रतोंका स्वरूप, 
पुहस्योचित नी तसय व्यवहार धर्म ध्र्थात्‌ सम्यर्व्नपुर्यंक यथापदवी चारिन्रमय जेनत्व क्‍या है, उत्तका 
वर्णन इस ग्रंथ में प्रश्यन्त सुगमधंली से किया गया है। ग्राश्महित के लिये जो निरन्तर पुरुषा्थ का 
धारावाही ज्ञोत प्रवाहित फर रहे हैं--ऐसे भ्रात्मन्न संत पूज्य थ्री कानजी स्वामी द्वारा प्रेरणा प्राप्त 
करके यह्‌ ग्रंथ तेयार किया गया है जिसके लिये हम उनका प्रत्यंतात्यंत उपकार मानते हैं । 

गुजराती का हिन्दी ध्नुवाद झलीगंज निवासी सद्धमं प्रेमो वेद्वराज श्री गस्भीरचन्वनी जैन ने 
घारोरिक भ्रस्थस्थता के बावजूद बिल्कुल निःस्पृहभाष से फर विया है। वे धाक्षो के प्रम्पासी हैं शोर 
पुज्य स्वाभीजीके सत्समागमसार्थ एवं उनके भवताप ज्ञासक प्रवचनोंका लाभ लेने के लिये कई धार 
सोनगढ़ भ्राते है। सोनगहुमे होनेवाले धार्मिक शिक्षण शिविरों का भी थे लाभ लेते हैं। उन्हे पुरुषार्थ 
सिद्धचुपाय की एक हस्तलिखित प्रति जो कि सं० १९५६ में लिखी गई है, भी धशांतिनाथ दि० नजिन- 
मंदिर झलोपंज के प्रन्य भण्डार से प्राप्त हुई; उसमेंसे उन्होंने कुछ उपयोगी भाग लिया है जो इस 
झनुयाद में योग्य स्थानों पर बढ़ा दिया घया है। यह प्रनुवाव कर देनेके लिये यह संत्या उनको 
ध्रत्यंत ऋणी है शोर घन्यवाद देनेके साथ उनका स्‍्लाभार सानती है । 

भोपाल मुमुक्षु मण्डल के सदस्य भ्री राजमलजी, भरी ब्र. हेमचन्दजी, थ्री डॉ० कोशलजी 
झ्रादि ने सारा धनुधाद बड़ी सुक्ष्मता एवं तत्परतासे जाँच दिया है, जिसके लिये हम उनका ध्रामार 
मानते हैं । 


भरी त्र० गुलाबचन्दजीने इस कार्यमें परिश्रमपूर्वक क्‍झम्तल्य सहयोग दिया है, जिसके लिये हम 
उनके भी भ्राभारी हैं। 
'लोहारदा निवासी धर्मप्रेमी सेठ थी हीरालालजी पाठोदी ने इस प्रस्यथकी १००० प्रतियाँ 
लागत धुल्य में खरीद लो हैं जिसके लिये वे तथा उनके कुटुम्बीजव धन्यवाद के पात्र हैं। 
कमल प्रिन्टर्स के संचालक भरी नेमीचन्दजी बाकलीवाल ने पूरी सावधानी के साथ सुन्दर ढंग 
से इस ग्रंथ का मुद्रण कार्य क्षिया है, जिसके लिये हम उनका श्ाभार मानते हैं । 
इस ग्रन्थ का मुल्य कम करने हेतु बम्बई के एक मुमुक्ष भाई द्वारा ह० सेठ थ्री जुगराजजी 
१०००) ९० तथा इठावा सुमुक्षु मण्डलकी झोरसे ३०१) सहायतार्थ प्राप्त हुए हैं, भ्रतः उन्हें प्रनेकानेक 
घन्पवाद । 
श्री जिनेन्द्रकथित निश्चय व्यवहारका संधियुक्त सुलभ वर्णेन इस ग्रंथ में से पढ़ कर विचार 
फर, नयपक्षके रागसे मध्यत्यथ होकर निज्ञासुजन स्वसन्मुखतारूप श्रपुर्थ सम्पग्वर्शन-ज्ञान-चारिश्रकी 
प्राप्ति हेतु त्िरस्तर पुरुषार्थवान बनें--ऐसी भावना है । 


दी को निवेदक : 
ह ४ साहित्य प्रकाशन समिति 
फार्तिकी पूर्णिमा | श्री दि० जैन स्वाध्याय संदिर ट्रस्ट 
सं० २०२६ सोनगढ़ 


ब्स्तावना 


जाओ मं 
इस ग्रन्थ का नाम 'पुरुषायंसिद्धचुपायं श्रथवा “'लिनप्रवचनरहस्यकोष है! पुरुष श्वर्यात्‌ 
धात्मा के प्रयोजन की सिद्धि का उपाय ध्थवा जन घतिद्धान्त के रहत्यों का भंडार ऐसा उसका अर्थ 
होता है। समस्त दुःखखूपी संसार का घूल मिथ्या भरद्धा है भोर सत्यसुखरूपी धर्म फा मु्र सस्यस्दशन 
है। उस सम्परदर्श त-ज्ञातपूर्वेक निजात्स स्वछप में लोन होना वह पुदषा्थे को सिद्धि का उपाय है। 
प्र्यात्‌ सम्परदर्श न, सम्यग्ज्ञान भोर सम्यक्चारित्र की एक्तारूप सोक्षमार्ग हो पुरुषार्य सिद्धि-उपाय है। 
इस प्रन्य के रचयिता भी प्रमृतचन्त्राचाय देव हैं । प्राध्यात्मिक विद्वानों में भगवान भी कुन्वकुन्वा- 
चार्य के पश्चात्‌ यदि कितती वा नाम लिया जाये तो वे श्री श्रमुतचब्याचार्य हैं। ऐसे महान एवं उत्तम 
प्रज्ञावंत प्राचायंदेव के विषय में उनकी साहित्य रचना के भ्रतिरिक्त घ्रन्य फोई सामग्री उपलब्ध नहीं 
है। थे स्वरूपानन्द की मस्ती में भूलते हुए, प्रचुर संवेदन स्वरुप स्थसंबेवनत्ते झपनेमें प्रात्मवेभव प्रगट 
करने वाले, नेक उत्तम गुणोंके घारक भरत क्षेत्रफे महान सत थे । तथा वे भगधान श्रीकुन्वकुन्दाचार्य 
विरचित परमायम ओ ससयसार; प्रवचनपतार, पंचास्तिकायसंग्रह शाक्ष के प्रद्चितीय दीकाकार तथा 
“कलिकाल गराघर' की उपमा को प्राप्त थे । 
उपरेक्त चास्‍्त्रों को संस्कृत टीफा के उपरांत 'तत्वाथंतार' श्लौर 'पुरवायंसिदधयुपाय/ उनकी 
सौलिक रचनाएं हैं। उनके प्रस्यासी उनको सर्वोत्तम प्रज्ञा को मुक्तकंठ से भदंसा करते हैं। प्रात्मजत्ंत 
पुज्य भी कानजी ह्वामी तो पनेकों बार कहते हैं कि 'गराघर देव तुल्य उनकी संस्कृत टीका नहीं होती 
तो भगवान भरी कुस्वकुन्दाचार्य का हा नहों समझा जा सकता था। उन्होने सर्वज्ञ परमात्मा फ्री 
धारी के प्रपूर्व, अचिन्त्य रहस्य खोले हैं ।/--ऐसे महान योगीश्वरको प्रत्यन्त भक्तिभावसे नमस्कार हो । 
पुरुषार्ंसिद्ध चुपाय पर तोन टीकाएँ उपलब्ध हैं। प्रथम संस्कृत टीका है जिसके कर्ता भ्रज्ञात हैं; 
पूसरी दीका पण्डित प्रवर भरी टोडरमलजी तथा श्री पंडित वोौलतरामजी कृत हुंढारी भाषा मे है धोर 
तोसरी टीका भी पं० भूधर मिभ्र रचित ब्रज भाषा में है। 
दूसरी ठीका प्रसिद्ध भाषा टोकाकार पं० प्रवर श्री टोडरसलजी को प्रंतिम कृति हो ऐसा 
लगता है, क्योकि यह श्रपुर्रा रह गई है । यदि घेजीवित रहते तो भ्रवश्य उसे पूरा करते । तत्पक्चात यह 
टीका जयपुर के महाराजा पृथ्वी तिहजी के मुख्य दीवान श्री रतनचन्द्जी को प्रेरणा से पं० भी 
दौलतरामजी ने सं० १८२७ में पूर्रा की है। उस ढीका के गुजराती ध्नुवाद का हिन्दी प्रनुवाद इस प्रंय 
पे प्रकाशित किया गया है; इसप्रकार दोनों पण्डितों का उपकार है। 
ज॑नधर्म ही धाहिसा प्रधान है। निशवय पभहिंसा तो घीतरागी श्रद्धा-ज्ञान-चारिश्र है उसका, 
तथा व्यवहार-प्राहुसा का ययवायथ स्वरूप श्री जिनेन्द्र कवित शास्त्रों में ग्रदपित किया गया है । 


हिस्‍्य, हिततक, हिंसा झोर हिंसा का फल इन चार विषयों के ज्ञान बिना तथा भृतार्थ निज 
ज्ञायक स्वभाव का झ्राश्रय लिये बिना हिंसा का यथार्थ ध्याग नहीं हो सकता। श्री भ्रमृतचर्वाचाय देव 
ते इस प्रंथ में लिस भ्रपूर्व शैली से श्रहिसा का वर्णान किया है चँसा पभ्न्‍्य मत के किसो ग्रंथ में है ही 
नहीं । उन्होंने मिथ्या श्रद्धा के उपरांत हिंसा, भ्रसध्य, चोर, झब्रह्म भौर परिग्रहादि पापों को खूबी के 
साथ मात्र हिसारूप ही सिद्ध किया है। चर्तमान में तो पशुबध, मांस भक्षण शोर श्रभक्ष्यादि के प्रचार 
द्वारा हिंसा फी हो पुष्टि हो रही है; उसके त्याग बिना विद्वव में शांति होना भ्रसंभव है। इसलिये सर्वेज् 
घीतराग फथित झहिता के रहस्य को समझकर जगत्‌ के सर्व जीव शांति का श्ननु मव करें ऐसी 
भावना है । 
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# श्री जिनाय नमः 
श्रीमदू-असृतचन्द्राचार्यदेव विरचित 


पुरुषार्थसिद्ध्युपाय 


आचायकल्प भ्री पं० टोडरमलजी कृत भाषा-बचनिका का 
“हिन्दी रूपान्तर 
मज्छाचरण ( दोहा ) 
परम पुरुष निज अर्थकों, साथि हुए गुणबन्द | 
आनन्दास्तत-चन्द्रकों, पन्दत हूँ सुखकन्द ।९॥ 
वानी विन बेन न बने, पैन बिना बिन सैन | 
नेन बिना ना वान बन, नमों थानि बिन बैन ।।२॥ 
गुरु उर भावे आप-पर तारक, वारक पाप | 
सुरगुरु गावे आप-पर द्वारक वाच कलाप ॥श।॥। 
में नमों नगन जेन जिन, ज्ञान ध्यान घन लीन | 
मैन मान बिन दानधन, ऐन द्वीन तन छीन ॥४।| 


भावाथं+--जो-परमपुरुष निजसुखस्वरूप प्रयोजनको साधकर शुद्धग्रुण समूहरूप हुए, 
उन श्रानन्दामृतचन्द्रको (-जिनेन्द्रदेवको ) मैं--जो ( द्रन्यहृष्टिसे ) सुखकन्द हूँ वह-- 
वन्दना करता हूँ ९॥॥ वाणी बिना वचन नही हो सकते हैं और वचनों बिना नयोंका 
कथन संभव नही है, तयोंके कथन बिना (-वस्तुस्वरूपका वर्णन करनेवाली ) 
स्याद्ादरहप वाणी नही बन सकती है किन्तु हे जिनेन्द्रदेव ! आपकी वाणी स्याद्वादरूप 
होती हुई भी निरक्षरी है, मैं उसे नमस्कार करता हूँ ।२॥। सुरग्रुरु (वृहस्पति) अपने 
झौर दूसरोंके मतको हरनेवाले वचनों द्वारा अपना और परका कल्याण करनेवाले एवं 


२] [ पुरुषार्थ सिद्धि-ठपाय 
पापोंका नाश करनेवाले जिन गरुरुओंको स्तुति करते हैं, वे गुरु मेरे हृदयमें वास करें ॥३॥ 
मैं जिनमुद्रा धारक जैन नग्न दिगम्बर मुनिको नमस्कार करता हूँ कि जो ज्ञान-ध्यानरूपी 
धन-स्वरूपमें लीन है, काम, मान (घमण्ड, कतृंत्व, ममत्व)से रहित, मेघ समान 
धर्मोपदेशकी वृष्टि करनेवाले, पाप रहित और क्षीणकाय हैं, अर्थात्‌ कषाय और काया 
क्षीण है तथा ज्ञानस्वरूपमे श्रत्यन्त पुष्ट हैं ।॥४।। 


( कवित्त सवैया सनहरण ३१ वर्ण ) 
कोई नर निश्रयसे आत्माको शुद्ध मान, 
हुआ है स्वच्छन्द न पिछाने निज शुद्धता । 
कोई व्यवहार दान तप शीलभावको ही, 
आत्माका द्वित मान छोड़े नहीं सूढता | 
कोई व्यवद्ारनय-निश्रयके - मारगको 
भिन्न मिन्‍न जानकर करत-निज उद्धता। 
जाने जब निश्रयके मेद व्यवद्दार सब, 
कारणकी उपचार माने तब चुद्धता ॥५॥ 
( दोद्दा ) 
श्रीगुरु परम दयालु हो, दिया सत्य उपदेश्व । 
ज्ञानी माने जानकर, ठानत मृढ़ कलेश ॥९॥ 
झ्ब ग्रन्थकर्ता श्री अमृतचन्द्राचायदेव मज़्लाचरणके निमित्त श्रपने इृष्टदेवको 
स्मरण करके, इस जीवका प्रयोजन सिद्ध होनेमें कारणभूत, निम्चय और व्यवहार 
मोक्षमा्गंकी एकतारूप उपदेश जिसमें है, ऐसे ग्रन्थका आरम्भ करते हैं । 
$ 4 
2222 (आयी छन्द ) 
तज्जयति परं ज्योतिः सम॑ समस्तैरनन्तपर्यायेः । 
दर्पण तल इव सकला प्रतिफलति पदार्थमालिका यत्र ॥ १॥। 


अन्वयाथ्थ;--[ यत्र ) जिसमें [ दपणतल इध ] दर्पणके तलकी तरह [ सकला ] समस्त 
[ पदार्थभालिका ] पदार्थोका समूह [ समस्तेरनन्तपर्यायेंः सम॑ ] प्रतीत, अनागत, और वर्तमात 
कालको समस्त अनन्त पर्यायो सहित [ प्रतिफलति ] प्रतिविम्बित होता है, [ ठद्‌ ] वह [ पर॑ 
ज्योतिः ] सर्वोत्कष्ट शुद्ध चेतनारूप प्रकाश [ जयति ] जयवन्त वर्तो । 


पुरुषार्थंसिद्धि-छपाय ] [३ 


टीकाः---तत्‌ परंज्योतिः जयति'---वह परम ज्योति-सर्वोत्कृष्ट शुद्धंचेतनाका 
प्रकाश जयवन्त वर्तता है। वह कीसा है ? “यत्र सकला पदार्थमालिका श्रतिफलति'--- 
जिस शुद्धचेतना प्रकाशमें समस्त ही जीवादि पदार्थोका समूह प्रतिबिम्बित होता है। 
किस प्रकार ? 'समस्तेः अनन्तपर्यायेः सम'--अपने समस्त अ्रतन्त पर्यायों सहित 
प्रतिबिम्बित होता है । 


भावार्थ:---शुद्धचेतनाप्रकाशकी कोई ऐसी ही महिमा है, कि उसमें, जितने भी 
पदार्थ है वह सभी अपने आकार सहित प्रतिभासमान होते है। किस प्रकार ? “दर्पणततल 
इव”---जिस प्रकार दर्पणके ऊपरके भागमें घटपटादि प्रतिबिम्बित होते है। यहाँ दर्पणका 
हृष्टान्त दिया है उसका प्रयोजन यह जानना कि दर्पणको ऐसी इच्छा नही है कि मैं इन 
पदार्थोको प्रतिबिम्बित करू । जिस प्रकार लोहेकी सुई लोहचुम्बकके पास स्वयं ही 
जाती है, वैसे दर्पण भझ्पना स्वरूप छोड़कर पदार्थोको प्रतिबिम्बित करनेके" लिए उनके 
पास नही जाता और वे पदार्थ भी अपना स्वरूप छोड़कर उस दर्पणमें प्रवेश नहीं कर 
जाते । जैसे कोई पुरुष किसो दूसरे पुरुषसे कहे कि हमारा यह काम करो ही करो, तैसे 
वे पदार्थ अपनेको प्रतिबिम्बित करवानेके लिए दर्पंणसे प्रार्थना भी नहीं करते । सहज 
ही ऐसा सम्बन्ध है कि जैसा उन पदार्थोका श्राकार होता है वैसा ही आकाररूप 
वे दर्पणमें प्रतिबिम्बित होते है । प्रतिबिम्बित होनेपर दर्पण ऐसा नहीं मानता कि यह 
पदार्थ मेरे लिये भले है, उपकारी है, राग करनेयोग्य है, भ्रथधवा बुरे है और द्वेष करने 
योग्य है वह तो सभी पदार्थोके प्रति समानभावसे प्रवर्तत करता है । जिस प्रकार दर्पणमें 
कितने हो घटपटादि पदार्थ प्रतिबिम्बित होते है उसी प्रकार ज्ञानरूपी दर्पणमें समस्त 
जीवादि पदार्थ प्रतिबिम्बित होते है । ऐसा कोई द्रव्य या पर्याय नही है जो ज्ञानमें न 
भ्राया हो । ऐसी शुद्धचेतन्‍्य परम ज्योतिकी सर्वोत्कृष्ट महिमा स्तुति करने योग्य है । 


यहाँ कोई प्रश्न करे, कि यहाँ ग्रुणका स्तवन तो किया किन्तु किसी पदार्थका 
नाम नही लिया--उसका कारण क्या ? प्रथम पदार्थंका नाम लेना चाहिए, पश्चात्‌ 
गुणका वर्शांन करना चाहिए । उसका उत्तर:---यहाँ आचार्यने श्रपनी परीक्षाप्रधानता 
प्रकट की है। भक्त दो प्रकारके होते है--एक आज्ञात्रधानी और दूसरे परीक्षाग्रधानों | 
जो जीव परम्परा मार्गंसे चले आएं, जैसे तैसे देव-गुरुका उपदेश प्रमाण करके विनयादि 
क्रियारूप प्रवर्तन करते हैं उन्हें भ्राज्ञाप्रधानी कहते है और जो भ्रपने सम्यग्ज्ञान द्वारा 
प्रथम स्तुति करनेणोग्य ग्रुणका निश्चय करते है, पश्चात्‌ जिनमे वह गुण होता है उनके 
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प्रति विनयादि क्रियारूप प्रवर्तेन करते हैं, उन्हें परीक्षाप्रघानी कहते हैं। क्योंकि कोई 
पद, वेश अथवा स्थान पृज्य नही है, ग्रुण पुज्य है इसलिए यहाँ शुद्धचेतना प्रकाशरूप 
गुण स्तुति करने योग्य है, ऐसा आचार्येने निम्चय किया । जिसमें ऐसा गुण हो वह सहज 
ही स्तुति करने योग्य हुआ । कारण कि गुण ब्रव्याश्रित है, द्रव्यसे भिन्न नही, ऐसे विचार 
पूर्वक निश्चय करें तो ऐसा गुण प्रकट रूपसे अरिहन्त भ्रौर सिद्धमें होता है | इस प्रकार 
अपने इश्टदेवका स्तवन किया ॥। १॥॥ 

अब इष्ट आगमका स्तवन करते है--- 

परमागमस्य &जीवं निषिद्धजात्यन्ध सिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलनय विलसितानां विरोधमथनं नमाम्यनेकान्तम ॥२॥ 

अन्वयार्थ:--[ निषिद्धजात्यन्ध सिन्धुरविधानम्‌ ] जन्मान्ध पुरुषोके हस्ति-विधानका 
निषेघ करनेवाला, [ सकलनय विलसितानाम्‌ ] समस्त नयोसे प्रकाशित वस्तु स्वभावका 
[ विरोधमथन ] विरोध दूर करनेवाला [ प्रमागमश्य ] उत्कृष्ट जैन सिद्धान्तका [ जीव ] 
जीवभूत [ अनेकान्तम्‌ ] अ्नेकान्तको--एंक पक्ष रहित स्याह्मादको मैं अ्रमृतचन्द्रसूरि 
नमस्कार करता हूँ । 

टीका;---'अहं अनेकान्तं नभामिः--मैं ग्रन्थकर्त्ता, भ्रभेकान्त--एक पक्ष रहित 
स्थाद्रादको नमस्कार करता हूँ । यहाँ कोई प्रश्न करे कि जिनागमको नमस्कार करना 
चाहिये था, उसके बदले स्थाह्मादको नमस्कार किया, उसका कारण वया ? उसका 
उत्तर:--जिस स्थाह्वादको हमने नमस्कार किया, वह कैसा है ? परमागमस्य जी्षे' 
उत्कृष्ट जैन सिद्धान्तका जीवभूत है । 

भावार्थः--जैसे शरीर जीव सहित कार्यकारी है, जीव रहित मृतक शरीर किसी 
कामका नही । वैसे ही जैन सिद्धान्त भी वचनात्मक है, वचन ऋ्रमवर्ती है। वह जो 
कथन करता है वह एक नयकी प्रधानतासे करता है परन्तु जैन सिद्धान्त सर्वत्र 
स्पाद्वादसे व्याप्त है। जहाँ एक नयकी प्रधानता है वहाँ हुसरा नय सापेक्ष है, इसलिये 
जैन सिद्धान्त इस जीवको कार्यकारी है। अन्यमतका धिद्धान्त एक पक्षमे दूपित है, 
स्पाह्दाद रहित है, अतः कार्यकारी नहीं है। जो जैन शा्रोंके उपदेशको भी अपने 
श्रभानसे स्याद्ाद रहित श्रद्धान करते हैं उन्हें विपरोत्त फल मिलता है । इसलिए स्याद्वाद 
परमागमका जीवभूत है । उसे नमस्कार करता हें । 





के पादानपर दी जे । 


पुरुपार्धसिद्धि-उपाय ] [४ 


कसा है स्याद्वाद ? “निषिद्धजात्यन्ध सिन्धुरविधानम्‌” जन्मान्ध पुरुषोंका हस्ति- 
विधान जिसने दूर कर दिया है, ऐसा है। जिस प्रकार अनेक जन्मान्ध पुरुष मिले, 
उन्होंने एक हाथोके अनेक अंग भ्रपनी स्पर्शनेन्द्रिसि अलग भलग जाने । श्ँखोंके बिना, 
पूर्णा सर्वांग हाथोको न जाननेसे, हाथीका स्वरूप अनेक प्रकार कहकर ( एक अश्रंगको 
ही सर्वाग मानकर ) परस्पर वाद करने लगे । तब भ्राँखवाले पुरुषने हाथीका यथार्थ 
निर्णय करके उनकी भिन्न भिन्न कल्पनाको दूर कर दिया। उसी प्रकार भ्रज्ञानी एक 
वस्तुके अनेक अ्रंगोंको अपनी बुद्धिसे जुदे जुदे भ्रन्य अन्य रीतिसे निम्चय करता है। 
सम्यग्जान बिना सर्वाग ( सम्पूर्ण ) वस्तुको न जाननेसे एकान्तरूप वस्तु मानकर 
परस्पर वाद करता है। वहाँ स्याह्गाद विद्याके बलसे सम्यरज्ञानी यथार्थरूपेण वस्तुका 
निर्णय करके उसकी भिन्न भिन्न कल्पना दूर कर देता है। उसका उदाहरण-- . 


सांख्यमती वस्तुको नित्य ही मानता है, बौद्धमती क्षणिक ही मानता है । स्याह्ादी 
कहता है कि जो वस्तु सर्वथा नित्य ही हो तो भ्रनेक भ्रवस्थाओंका पलटना किस प्रकार 
बन सकता है ? जो वस्तुकों सर्वथा क्षणिक मानलें तो “जो वस्तु पहले देखी थी वह 
यही है” ऐसा प्रत्यभिनज्ञान किस प्रकार हो सकता है ? अतः कथचित्‌ द्रव्यकी भ्रपेक्षासे 
वस्तु नित्य है भ्रौर पर्यायकी श्रपेक्षासे क्षणिक है। इस भाँति जब स्याद्वादसे सर्वाग 
वस्तुका निर्णय करनेमें आता है तब एकान्त श्रद्धाका निषेध हो जाता है । पुनः कंसा 
है स्याद्गाद ? 'सकल नय विलसितानां विरोधमथरन समस्त नयोसे प्रकाशित जो वस्तु- 
स्वभाव, उसके विरोधको दूर करता है । 


भावाथ:--नय विवक्षासे वस्तुमे अनेक स्वभाव है श्रौर उनमें परस्पर विरोध है। 
जैसे कि भ्रस्ति और नास्तिका प्रतिपक्षीपना है परन्तु जब स्याह्ादसे स्थापन करें तो 
सर्व विरोध दूर हो जाता है । किस प्रकार ? एक ही पदार्थ कथचित्‌ स्वचतुष्टयकी 
अपेक्षासे अस्तिरूप है, कर्थंचित्‌ परचतुष्टयकी श्रपेक्षासे नास्तिर्प है। कथ्थंचित्‌ 
सभुदायकी अ्रपेक्षासे एकरूप है, कथचित्‌ ग्रुण पर्यायकी अपेक्षासे अनेकरूप है। 
कथंचित्‌ सज्ञा, संख्या, लक्षण भौर प्रयोजनकी अपेक्षासे गुण पर्यायादि अनेक--भेदरूप 
है । कथचित्‌ सत॒की प्पेक्षासे अभेदरूप है। कथचित्‌ द्रव्य भ्रपेक्षासे नित्य है, कथंचित्‌ 
पर्याय अपेक्षासे भ्रनित्य है । इस प्रकार स्याद्वाद सर्व विरोधको दूर करता है। स्यात्‌ 
प्र्थातु कर्थचित्‌ नय अपेक्षासे वाद श्र्थात्‌ वस्तु स्वभावका कथन, इसे स्याद्वाद कहते हैं, 


इसीको नमस्कार किया है ॥२॥। 


है] [ पुरुषार्थ सिद्धि-उपाय 
- आगे आचार्य भ्रन्थ करनेकी प्रतिज्ञा करते हैं--- 


लोकत्रयेकनेत्र निरूप्य परमागमं प्रयत्नेन । 
अस्मामिरुपोद्धियते विदुषां पुरुषार्थ सिद्धबु पायोउयम्‌ ॥॥ 


अन्वयार्थ:--[ लोकत्रयेकनेत्र |] तीन लोक सम्बन्धी पदार्थोको प्रकाशित करनेमें 
अहितीय नेत्र [ परमाममं ] उत्कृष्ट जैनागमको [ प्रयत्नेन ] अनेक प्रकारके उपायोसे 
[ निरूप्य | जानकर श्र्थात्‌ परम्परा जैन सिद्धान्तोंके निरूपण पूर्वक [ अस्मामिः ] 
हमारे द्वारा [ बिदुषां ] विद्ानोंके लिए [| अय॑ ] यह [ पुरुषा्थ सिद्धय पायः ] पुरुषार्थ 
सिद्धि उपाय नामक ग्रन्थ [ ठपोद्ध्रियते ] उद्धार करनेमें आता है । 

टीका:---“अस्मामिः बिंदुषां अय॑ पुरुषार्थ सिद्धथ पायः उपोदुधियते'--मैं ग्रन्थकर्त्ता 
ज्ञानी जीवोके लिए यह पुरुषार्थ सिद्धि उपाय नामक ग्रन्थ अथवा चैतन्य पुरुषका 
प्रयोजन सिद्ध करनेका उपाय प्रकट करता हूँ। 'किं कृत्वा"--क्या करके ? 'अयत्नेन-- 
अनेक प्रकारसे उद्यम करके सावधानो पूर्वक--'परमाग॒म निरूप्य'--परम्परासे जैन 
सिद्धान्तका विचार करके । 


भावार्थः--जिस प्रकार केवली, श्रुतकेवली और झाचायोके उपदेशकी परम्परा है 
उसका विचार करके मैं उपदेश देता हूँ। स्वमतिसे कल्पित रचना नहीं करता हूँ । 
कसा है परमागम ? “लोकत्रयेकनेत्र'--तीन लोकमें त्रिलोक सम्बन्धी पदार्थोको बतानेके 
लिये अद्वितीय नेत्र है ।॥३।। 


इस ग्रन्थके प्रारम्भमें वक्ता, श्रोता और ग्रन्थका वर्णन करना चाहिए ऐसी 
परम्परा है ॥ 








इसलिए प्रथम ही वक्ताका लक्षण कहते हैं-- 


मुख्योपचार विवरण निरस्तदुस्तरविनेय दुर्बोधाः 
व्यवहार निश्चयज्ञाः प्रवतयन्ते जगत्ति तीथंम ॥॥४॥ 
अन्वयाथ--[ सुख्योपचार विवरण निरस्त दुस्तर विनेय दु्बोधाः ] मुख्य झौर 
उपचार कथनके विवेचनसे प्रकटरूपेण शिष्योंका दुनिवार अज्ञानभाव जिन्होने नष्ट कर 


दिया है तथा [ व्यवहारनिश्यज्ञाः ] जो व्यवहारनय श्र निश्चयनयके ज्ञाता हैं, ऐसे 
श्राचार्य [| जगति ] जगतमें [ तीथ ] घर्मतीर्थंका [ प्रवर्तयन्ते ] प्रवर्तन कराते हैं । 


पुरुषारथ सद्धि-उपाय ] [७ 


टीका+-- व्यवहार निश्रयज्ञा! जगति तीथ प्रवर्तयन्ते'--व्यवहार भ्ौौर निम्चयके 
जाननेवाले आचाये इस लोकमें धर्मतीर्थका प्रवर्तेव कराते हैं। कैसे हैं श्राचाये ? 
'ुरूयोपचार विवरण निरस्त दुस्तर विनेय दुर्वोधा।'--मुख्य श्रौर उपचार कथनसे शिष्यके 
अपार अज्ञानभावको जिन्होंने नाश किया है, ऐसे है । 5 

भावार्थ:--उपदेशदाता शआ्राचार्यमें अनेक गुण चाहिए । परन्तु व्यवहार और 
निश्चयका ज्ञान मुख्यरूपसे चाहिए । किसलिए १ जीवोंको अनादिसे भ्रज्ञानभाव है, वह 
सुख्य ( निश्चय ) कथन और उपचार ( व्यवहार ) कथनके जाननेसे दुर होता है। 
वहाँ मुख्य कथन तो निश्चयनयके झ्ाधीन है, वही बताते' हैं । 'स्वाश्रितों निश्रयः”, 
जो अपने ही आ्राश्रयसे हो उसको निश्चय कहते हैं। जिस द्रव्यके श्रस्तित्वमें जो भाव 
पाये जावे, उस द्वव्यमें उनका ही स्थापन करना, तथा परमाणुमात्र भी अन्य कल्पना 
न करनेका नाम स्वाश्रवित है। उसका जो कथन है उसीको मुख्य कथन कहते. हैं । 
( मुख्य-निमश्चय ) इसको जाननेसे अनादि शरीरादि-परद्रव्यमें एकत्व - श्रद्धानरूप अज्लान- 
भावका अभाव होता है, मेदविज्ञानकी प्राप्ति होती है, सर्व परद्रव्यसे मिन्न अपने शुद्ध 
चैतन्यस्वरूपका अनुभव दोता है। वहाँ परमानन्द दक्षा्में मग्न होकर केबल दशकों प्राप्त 
होता है। जो अज्ञानी इसको जाने बिना धर्ममें प्रवृचि करते हैं, वे शरीराभित क्रियाकाण्डको 
उपादेय जानकर, संसारका कारण जो शुमोपयोग उसे ही प्लक्तिका कारण मानकर, स्वरूपसे 
अष्ट द्ोते हुए संसारमें अ्रमण करते हैं। इसलिए प्रुख्य [ निश्रय ] कथनका ज्ञान अवश्य 
होना चाहिए | श्रौर वह निश्चयनयके श्राधीन है इसलिए उपदेशदाता निश्चयनयका ज्ञाता 
होना चाहिए । कारण कि स्वयं ही न जाने तो शिष्योंको कैसे समझा सकता है १ 

तथा पराभ्रितो ज्यवद्यारः” जो परद्वव्यके आश्रित हो उसे व्यवद्दार कहते हैं | किंचिद्‌ 
मात्र कारण पाकर अन्य द्वव्यका भाव अन्य द्रव्यमें स्थापन करे उसे पराश्रित कहते हैं। 
उसीके कथनको उपचार कथन कहते है । इसे जानकर शरीरादिके साथ सम्बन्धरूप 
संसार दश्शा है उसका ज्ञान करके, संसारके कारण जो आखव-बन्ध है उन्हें पहिचान 
कर, मुक्त होनेके उपाय'जो संवर-निर्जस है - उनमें प्रवर्तन करे । अज्ञानी इन्हें जाने 
बिना शुद्धोपयोगी होनेकी इच्छा करता है, वह पहले ही व्यवहार साधनको छोड़कर 
पापाचरणमें लीन होकर, नरकादिकके दुःख-सकटोंमें जा गिरता है । इसलिए उपचार 
कथनका भी ज्ञान होना चाहिए। और वह व्यवहारनयके आधघधीन है अतः उपदेश 
दाताको व्यवहारका भी ज्ञान होना आवश्यक है। इस भांति दोनों नयोंके ज्ञाता 
आचार्य धर्मतीर्थके प्रवर्तक होते है, अन्य नही ॥४। 


5 प] [ पुरुषायसिद्धि-उपाय 
आगे कहते हैं कि आचार्य दोनों नयोंका उपदेश किस प्रकार करते हैं-- 
निश्रयमिह सूतार्थ व्यवहार वर्ण यन्त्यभूतार्थ्‌ । 
..औेताथबोधविमुखः प्रायः सवोठपि संतारः ॥४॥ 
अन्वयार्थः-न्‌ इह ] इस प्रन्थमें [ निश्चयं ] निश्चयनयकों [ भृतार्थ ] भुतार्थ भोर 
| व्यवहारं |] व्यवह्यरनयकों [ अभ्तार्थ | अभूताय्थ [ वर्णयन्ति ] वर्णन करते है। 
[ आयः | प्रायः [ भूतार्थवोध विश्वखः ] भूतार्थ अर्थात्‌ निश्चयनयके श्ञानसे विरुद्ध जो 
भ्रभिप्राय है, वह [ सर्वो5पि | समस्त ही [ संसारः ] संसार स्वरूप है। 
टीकाः---इद्द निश्रयं भूतार्थ व्यवहारं अभृतार्थ वर्णयन्ति! झाचार्य इन दोनों नयोंमें 
'निश्चयनयको भूतार्थ कहते है श्रौर व्यवहारनयको अभृतार्थ कहते है । 
भावार्थ:--भूतार्थ नाम सत्यार्थका है । भृत भ्रर्थात्‌ जो पदार्थमें पाया जावे, भौर 
अर्थ भ्र्थात्‌ “भाव” । उनको जो प्रकाशित करे तथा भन्य किसी प्रकारकी कल्पना न 
करे उसे भूतार्थ कहते है। जिस प्रकार कि सत्यवादी सत्य ही कहता है, कल्पना करके 
कुंछ भी नही कहता । वही यहाँ बताया जाता है। यद्यपि जोव श्रौर पुद्गलका श्रनादि 
कालसे एक क्षेत्रावगाह सम्बन्ध है और दोनों मिले हुए जैसे दिखाई पड़ते हैं तो भी 
निश्चयनय आात्मद्रव्यको शरीरादि परद्रव्योसे भिन्न ही प्रकाशित करता है। यही 
भिन्नता मुक्त दशामें प्रकट होती है । इसलिए निमश्चयनय सत्याथ्थ है ! 
अभूतार्थ नाम भअसत्यार्थका है। अ्रभृत्‌ अर्थात्‌ जो पदार्थमें न पाया जावे भ्रौर, 
भ्र्थ अर्थात्‌ भाव। उनको जो अनेक प्रकारकी कल्पना करके प्रकाशित करे उसे 
अभृतार्थ कहते हैं। जेसे कोई श्रसत्यवादी पुरुष जरासे भी कारणका बहाना-छल पाकर 
श्रनेक कल्पना करके अ्रसहशकों भो सहश कर दिखाता है । उसीको बताते हैं। जंसे 
यद्यपि जीव भर पुदुगलकोी सत्ता भिन्न है, स्वमाव भिन्न है, प्रदेश भिन्न है, तथापि 
एक क्षेत्रावगाह सम्बन्बका छल ( बहाना ) पाकर “आत्मद्रव्यकों शरीरादिक परद्रव्यसे 
डिफत्वरूप कहता है”। मुक्त दशामें श्रक्ट भिन्नता होती है। तव व्यवहारनय स्वयं ही 
भिन्न भिन्न प्रकाशित फरनेको तैयार होता है। अ्रत: व्यवहारनय असत्यार्थ है । आयः 
भूताथ बोध विश्युल्ः सोंठपि संवार: प्रतिशयपने सत्यार्थ जो निश्रयनय है. उसके 
परिनानसे विपरीत जो परिणाम ( भ्रभिश्राय ) है चह समस्त संसार स्क्स्प हो है । 
माताधे:---इस आत्साका परिणाम निश्रयनयक् श्रद्धानसे बियुरा छौोकर, जरीरादिक 
मरद्सयाक साथ एकन्च श्षदानरूप दो फर प्रचतेन कई इसोीका नाम संसार है। इसे 


पुरुषार्थ सिद्धि-डपाय ] [६ 


जुदा संसार नामका कोई पदार्थ नहीं है। इसलिए जो जीव संसारसे मुक्त होनेके इच्छुक 
है उन्हें शुद्धनयकेक सन्मुख रहना योग्य है.। इसोको उदाहरण देकर समभाते हैं। जिस 
प्रकार बहुत पुरुष कीचड़के सयोगसे जिसकी निर्मेलता आच्छादित हो गई है, ऐसे गँदले 
जलको ही पीते है। और कोई अपने हाथसे कतकफल ( निर्मली ) डालकर कीचड़ 
ग्रौर जलको अलग-शलग करता है| वहाँ निर्मेल जलका स्वभाव ऐसा प्रकट होता है 
जिसमें भ्रपना पुरुषाकार प्रतिभासित होता है, उसी निर्मल जलका वह आस्वादन करता 
है । उसी प्रकार बहुतसे अज्ञानी जीव कर्मके संयोगसे जिसका ज्ञानस्वभाव ढेंक गया है 
ऐसे अशुद्ध भ्रात्माका अनुभव करते है । कुछ ज्ञानी जीव अपनी बुद्धिसे शुद्धनिश्चयनयके 
स्वरूपको जानकर कर्म भ्ौर भ्रात्माको भिन्न भिन्न करते है तब निर्मल श्रात्माका 
स्वभाव ऐसा प्रगट होता है जिसमें भ्रपने चंतन्य पुरुषका आकार प्रतिभासित हो जाता 
है। इस प्रकार वह निर्मल आत्माका स्वाचुभवरहूप आास्वादन करते हैं। अत: शुद्धनय 
कतकफल समान है उसीके श्रद्धानसे सर्वस्रिद्धि होती है ॥५॥॥ 

श्रागे कहते है कि यदि एक निम्चयनयके श्रद्धानसे ही सर्वे सिद्धि होती है तो फिर 
श्राचार्य व्यवहारनयका उपदेश क्‍यों करते है १ उसका उत्तर--अर्थ इस यायामें कहा 


है ॥५॥। 
अब जो श्रोता गाथामें कथित अर्थके उपदेशको अ्रंगीकार करने योग्य नही है 


उनका कथन करते है-- 
अब॒ुधस्य बोधनार्थ मुनीधराः देशयन्त्यभूृतार्थम्‌ । 
व्यवहारमेव केवलमवैति यस्तस्य देशना नास्ति ॥६॥ 
अन्वयार्थ/--[ झुनीध्वराः ] ग्रन्थकर्त्ता आचायें [ अवुधस्थ ] अजानी जीवचोंको 
[ बोधनार्थ ] ज्ञान उत्पन्न करनेके लिये [ अभूतार्थ | व्यवहारतयका [ देशयन्ति ] 
उपदेश करते है और [ यः ] जो जीव [ केवल ] केवल [ व्यव॒द्दारम्‌ एवं ] व्यवहारनयक्रो 
हो [ अवैति ] जानता है [ तस्यथ | उसको-उस मिथ्यादृष्टि जोवके लिये [ देशना ] उपदेण 
[ नास्ति ] नही है । 
टोकाः--'मुनीखराः अद्युधस्थ बोधनार्थ अभूतार्थ देशयस्ति-मुनीखर अर्वान 
ग्राचार्य अज्ञानी जीवोको ज्ञान उत्पन्न करनेके लिये अभूतार्थ ऐसा जो व्यवहादसय 
उसका उपदेश करते हैं । 


# शुद्धनयका विषय-त्रैकालिक पूर्णरप अपना निश्चय परनात्मा । 


१० ] [ पुरुषार्थंसिद्धि-उपाय 


भावार्थ:--अनादिका अज्ञानी जीव व्यवहा रनयके उपदेश बिना समझ नहीं सकता 
इसलिये आचार्य महाराज व्यवहारनयके द्वारा उसको समभाते हैं । वही यहाँ बता रहे 
हैं। जैसे किसी म्लेच्छको एक ब्राह्मणाने 'सरस्ति! शब्द कहकर भआ्राशीर्वाद दिया, तो उसे 
उसके अथंका कुछ बोघ नहीं हुआ भ्रौर वह ब्राह्मणकी तरफ ताकता रहा । वहाँ एक 
दुभाषिया उससे म्लेच्छ भाषामें बोला कि यह ब्राह्मण कहता है कि 'तेरा कल्याण हो,/' 
तब आनन्दित होकर उस म्लेच्छने आशीर्वाद अगीकार किया | ठीक इसी प्रकार 
आचार्यने अज्ञानी जीवको 'आात्मा' शब्द कहकर उपदेश दिया तब वह कुछ नहो समभा 
और आचायंकी तरफ देखता रह गया | तब निश्चय और व्यवहारनयके ज्ञाता श्राचार्यने 
व्यवहारनयके द्वारा भेद उत्पन्न करके (-गुण-ग़ुणी आदि विवक्षा-भेद द्वारा ) उसे 
बताया कि---जो यह देखनेंवाला, जाननेवाला और झाचरण करनेवाला पदार्थ है वही 
श्रात्मा है, तब सहज परमानन्द दशाको प्राप्त होकर वह भात्माको निजस्वरूपसे अंगीकार 
करता है । इस प्रकार यह सद्भूतव्यवहारनयका उदाहरण दिया । 


आगे असदुभुतव्यवहा रचयका उदाहरण देते है। जैसे घृतसे संयुक्त मिट्टीकें घड़ेको 
व्यवहारसे घीका घड़ा कहते हैं । यहाँ कोई पुरुष जन्मसे ही उसको घीका घड़ा जानता 
है। जब कोई पुरुष घृतका घड़ा कहकर उसे समभाता है तभी वह समभता है और 
यदि उससे सिट्टीका घड़ा कहकर संबोधन किया जाय तो वह किसी दूसरे कोरे घड़ेको 
समभ बेठता है-घीके घड़ेको नहीं । निश्रयसे विचार किया जाय तो घड़ा मिट्टोका ही 
है परन्तु उसको समभानेके लिये 'बृतका घड़ा' कहकर ही सबोधन करना पड़ता है। 
उसी प्रकार यह चैतन्यस्वरूप आत्मा कर्मेजनित पर्यायसे सयुक्त है । उसे व्यवहारसे देव, 
भनुष्य इत्यादि नामसे कहते है। अज्ञानी जीव अनादिसे उस शभात्माकों देव, मनुष्य 
इत्यादि स्वरूप ही जानता है। जब कोई उसे देव, मनुष्य वगेरह नामसे सबोधित 
करके समभावे तभी समझ पाता है और यदि आत्माका नाम चैतन्यस्वरूप कहे तो 
भ्रन्य किसी परम ब्रह्म परमेश्वरको समझ बेठता है। निश्चयसे विचार करें तो आत्मा 
चैतन्यस्वरूप ही है परन्तु अज्ञानीको समभानेके लिये आचार्यदेव गत्ति, जाति झादिके 
भेद द्वारा जीवका निरूपण करते हैं। इस तरह अज्ञानी जीवोंको ज्ञान उत्पन्न करानेके 
लिये श्राचायं महाराज व्यवहारका उपदेश करते है ! “केबल व्यवहारं एवं अवैति तस्य 
देशना नास्ति---जो जोव केवल व्यवहार ही का श्रद्धान करता है उसके लिये उपदेश 


नहीं है । 


पुरुषा्थींसद्धि-उपाय ] [ ११ 


, भावाथा--निश्चयनयके श्रद्धान बिना “केवल व्यवहारमार्गमें हो प्रवर्तन करनेवाले 
सिथ्याहृष्टियोंके लिये उपदेश देना निष्फल है ॥। ६।॥। 


आगे केवल व्यवहारनयके श्रद्धान होनेका कारण बताते हैं--- 


माणवक एवं सिंहो यथा भवत्यनवगीत सिंहस्य । 
व्यवहार एवं हि तथा निश्रयतां यात्यनिश्रयक्ञस्थ ॥७॥ 


अन्वयार्थ/---[ यथा ] जिस प्रकार [ अनवगीत सिंहस्य ] सिंहको सर्वेथा न 
जाननेवाले पुरुषके लिये [ माणबकः | बिलाव [ एवं ] ही [ छिंहः ] सिंहरूप | भवति ] 
होता है, [ हि ] निश्चयसे [ तथा ] उसी प्रकार [ अनिश्रयश्नस्थ ] निश्चयनयके स्वरूपसे 
प्रपरिचित पुरुषके लिये [ व्यवहारः ] व्यवहार [ एवं ] ही [ निश्चयतां ] निम्चयपनेको 
| याति ] प्राप्त होता है । 


टीका।--“यथा हि अनवगीतसिंदरुष माणवक एवं सिंहो भवतिः--जिस प्रकार निश्चयसे 
( वास्तवमें ) जिसने सिहको नही जाना है उसके लिये बिलाव ही सिंहरूप होता है । 
तथा “अनिश्चयक्ञस्य व्यवद्वारः एवं निश्चयतां याति--उसी प्रकार जिसने निश्चयका स्वरूप 
नहीं जाना है उसको व्यवहार ही निश्चयरूप हो जाता है श्रर्थात्‌ वह व्यवहारको ही 
निश्चय मान बेठता है। 


मावार्थ/--जैसे बालक सिंहको न पहचानता हुआ्ला बिलावकों ही सिंह मान लेता 
है उसी प्रकार श्रज्ञानी जीव निश्चयके स्वरूपको न पहचानता हुआ व्यवहारकों ही 
निश्चय मान लेता है। उसका स्पष्टीकरण करते है। जो जीव श्रपने शुद्धचेतन्यरूप 
भ्रात्माके श्रद्धान, ज्ञान, आचरणरूप मोक्षमार्गकोी नही, पहचानता, वह जीव व्यवहार- 
दर्शन, ज्ञान, चारित्रका साधन करके अपनेको मोक्षका अधिकारी मानता है । अहँन्तदेव, 
निग्नेन्थ गुरु, दया धर्मका श्रद्धान करके भपने आपको सम्यग्दष्टि मानता है, भौर किच्चित्‌ 
जिनवाणीको जानकर अपनेको ज्ञानी मानता है, महात्रतादि क्रियाका साधन करके 
अपनेको चारित्रवान मानता है। इस प्रकार वह शुभोपयोगमें सन्तुष्ट होकर, शुद्धोपयोग- 
रूप मोक्षमागमे प्रमादी है इसलिये केवल व्यवहारनयका अवलम्बी हुआ है श्रतः उसे 
उपदेश देना निष्फल है। यहाँ प्रश्न उत्पन्न दोता है कि ऐसा भ्रोता भी उपदेशके योग्य नहीं 

: है तो फिर कैसे गुण संयुक्त श्रोता चाहिये १ इसका उचर आगे देते हैं । 


श्२] [ पुरुषार्थसिद्धि-उपाय. 
व्यवहारनिश्रयों यः पिरचुध्यतत्वेन भवति मध्यस्थः । 
प्राप्नोति देशनाया; स एव फूलमविकलं शिष्यः ॥८॥ 


अन्वया्थः-- यः ] जो जीव [ व्यवद्दारनिश्रयौ ] व्यवहारनय भौर निश्चयतयको 
[ तत्वेन ] वस्तुस्वरूपसे [ प्रबुष्य ] यथार्थरूपसे जानकर [ मध्यस्थः ] मध्यस्थ [ भत्रति ] 
होता है अर्थात्‌ निश्चयनय और व्यवहारनयके पक्षपात रहित होता है | सः | वह 
[ एवं ] ही [ शिष्या ] शिष्य [ देशनायाः ] उपदेशका [ अविकलं ] सम्पूर्ण [ फलं ] 
फल [ प्राप्नोति ] प्राप्त करता है । 


टीकाः--यः व्यवद्ारनिश्रयौ तत्वेन प्रबुध्य मध्यस्थः भवति'--जो जीव व्यवहारनय 
और निश्चयनयके स्वरूपको यथार्थरूपसे जानकर पक्षपात रहित होता है 'स एवं शिष्य 
देशनायाः अविकर्ल फर्ल प्राप्नोति'--वही शिष्य उपदेशका सम्पूर्ण फल प्राप्त करता है । 


मावार्थ:--श्रोतामें भ्रनेक गुण होने चाहिये परन्तु व्यवहार और निश्चयको 
जानकर एक पक्षका हठाग्रहीरूप न होनेका ग्रुण मुख्य रूपसे होना चाहिये । कहा 
भी है--- 
जद जिणमय॑ पवजह ता मा व्यवहार णिच्छए मुभह | 
एकेण विणा छिज३, तित्थे अण्णेण पुण तच्च॑ || 
(--पं० श्रवर आशाघरजी कव अनगार घर्मास्त प्र० अ० पृष्ठ १८) 


अर्थ/--यदि तू जिनमतमें प्रवर्तन करता है तो व्यवहार और निश्चयकों मत 
छोड़ । यदि निश्चयका पक्षपाती होकर व्यवहारको छोड़ेगा तो रत्नत्रयस्वरूप धर्मेतीर्थेका 
भ्रभाव होगा । और यदि व्यवहारका पक्षपाती होकर निश्चयको छोड़ेगा तो शुद्ध 
तत्त्वस्वरूपका अ्रचुभव नहीं होगा । भ्रत: पहले व्यवह्ार-निश्चयको भले प्रकार जानकर 


पश्चात्‌ यथायोग्य इनका अगीकार करना, पक्षपात न करना, यही उत्तम श्रोताका 
लक्षण है । 


प्रश्ष/---जो निश्चय-व्यवहारकों जाननेरूप श्रुण वक्ताके बतलाये थे वे ही श्रोताके 
भी वतला दिये तो इसमें विशेषता क्या हुई ? उचरः--जो ग्रुण आधिक्यतारूपसे वक्तामें 


होवे वही ग्रुण हीनतारूपसे-थोड़े अशोमें-आओतामें भी होना चाहिये । इस प्रकार वक्ता 
झौर श्रोताका वर्णन किया ॥।८।। 


# भूमिका समाप्त # 


थ्रन्थ पारमस्स 


अब अ्न्थका वर्णन करते हैं। इस ग्रन्थमें पुरुषके अर्थकी सिद्धिका उपाय बतायेंगे। 

अतः प्रथम ही पुरुषका स्वरूप कहते हैं । 
अस्ति पुरुषश्रिदात्मा विवर्जितः स्पशंगन्धरसवणं: । 
गुणपर्ययसमवेतः समाहितः समुदयव्ययभौव्ये: ॥९॥ 

अन्वयाथः--_ पुरुष! ] पुरुष अर्थात्‌ आत्मा [ चिदात्मा ] चेतनास्वरूप [ अस्ति ] 
है [ स्पशरसगन्ध॒वर्णें! ] स्पर्श, रस, गन्ध और वर्णसे [ विवर्जितः ] रहित है [ गुणपर्यय- 
समवेतः ] गुण और पर्याय सहित है, तथा [ सप्तुदयव्ययभौव्यः ] उत्पाद, व्यय भौर 
प्रौव्य [ समाहितः ] युक्त है । “८ 

टीकाउ---.' पुरुष! चिदात्मा अस्ति'--पुरुष है वह चैतन्यस्वरूप है । 

भावार्थः:--( पुरु ) उत्तम चेतना ग्रुणमें ( सेते ) स्वामी होकर प्रवत्तेन करे 
उसको पुरुष कहते है। ज्ञान, दर्शन चेतनाके नाथको पुरुष कहते है । यही चेतना 
अव्याप्ति, भ्तिव्याप्ति और असम्भव इन तीन दोषोंसे रहित इस आत्माका असाधारण 
लक्षण है । अव्याप्ति दोष उसे कहते हैं कि जिसको जिसका लक्षण कहा गया हो वह 
उसके किसी लक्ष्यमें हो और किसी लक्ष्यममे न हो । परन्तु कोई आत्मा चेतना रहित 
नही है । यदि भ्ात्माका लक्षण राग्रादिक कहें तो श्रव्याप्ति दृषण लगता है क्योकि 
रागादिक संसारी जीवोमें है, ( परन्तु ) सिद्ध जीवोंमें नही हैं । जो लक्षण लक्ष्यमें हो 
और अलक्ष्यमें भी हो उसे अतिब्याप्ति दृषण कहते है । परन्तु चेतना जीव पदार्थके 
झलावा किसी भ्रन्य पदार्थेमें नही पाई जाती । यदि आत्माका लक्षण श्रसृत्तंत्व कहें तो 
अतिव्याप्ति दृषण लगता है । कारण कि जिस तरह भात्मा अमूर्तिक है उसी तरह धर्म, 
अधमें, आकाश और काल भी अमूर्तिक है। तथा जो प्रमाणमें न भ्राये उसे असम्भव 
कहते है। चेतना, जीव पदार्थमें, प्रत्यक्ष और परोक्ष प्रमाणसे जानी जाती है । यदि 
भ्रात्माका लक्षण जड़पना कहें तो असम्भव दोष लगता है, कारण कि यह प्रत्यक्ष 
प्रमाणसे बाधित है । इस प्रकार तीनो दोष रहित पआ्रात्माका चेतन लक्षण दो प्रकार 
है । एक ज्ञानचेतना और दूसरी दर्शनचेतना | जो पदार्थोकों साकाररूप विशेषतासे 


जाने उसे ज्ञानचेतना कहते है । 
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जो पदार्थोकों मिराकाररूप सामान्यतासे देखे उसे दर्शनचेतना कहते है। यही 
चेतना परिणामोंकी श्रपेक्षासे तीन प्रकारकी है । जब यह चेतना शुद्ध ज्ञानस्वभावरुपसे 
परिणमन करती है तब ज्ञानचेतना, जब रागादि कार्यरूपसे परिणमन करती है तब 
कर्मचेतना, और जब हर्ष-शोकादि वेदनरूप कर्मके फलरूप परिणमन करतो है 
तब कर्मफलचेतना कही जाती है । इस प्रकार चेतना श्रनेक स्वाँग करती है फिर भी 
चेतनाका अ्रभाव कभी नही होता । इस भाँति चेतना लक्षणसे विराजमान जीव नामक 
पदार्थकों पुरुष कहते हैं । पुनः कैसा है पुरुष ? 'स्पश रस गन्ध वर्णे: विवर्शित/--स्पर्श, 
रस, गन्ध और वर्णंसे रहित है। आठ प्रकारके स्पशं, दो प्रकारकी गन्ध, पाँच प्रकारका 
रस शौर पाँच प्रकारका वर्ण, ऐसे जो पुदुगलोंके लक्षण हैं, उनसे रहित अमूर्तिक है । 
इस विशेषणसे पुदुगल द्रव्यसे भिन्नता प्रगट की । कारण कि यह श्रात्मा अनादिकालसे 
सम्बन्धरूप जो पुदुगल द्रव्य है उसमें भ्रहद्ा्भार-ममकाररूप प्रवत्तेंन करता है । जो अपने 
चैतन्य पुरुषको अमूत्तिक जाने तो द्रव्यकर्म, नोकर्म, घन धान्यादि पुद्ुंगल द्रव्यमें 
अहंकार-ममकार न करे । 


पुन: कैसा है पुरुष ? 'गुणपर्ययसमबेतः--ग्रुण पर्यायोंसे विराजमान है श्र्थात्‌ 
द्रव्य है वह ग्रुण पर्यायमय है अतः आत्मा भी ग्रुण पर्यायों सहित विराजमान है । वहाँ 
शुणका लक्षण सहभूत है। सह अर्थात्‌ द्रव्यके साथ, भू भ्रर्थात्‌ सत्ता । द्रब्यमें जो 
सदाकाल पाया जाबे उसे ग्रुण कहते है । भ्रात्मामें ग्रुण दो प्रकारके है । ज्ञान-दर्शनादि 
झ्रसाधारण ग्रुण है वह भ्रन्य द्रव्यमे नही पाये जाते । अस्तित्व, वस्तुत्व, प्रमेयत्वादि 
साधारण ग्रुण है जो अन्य द्रव्योमें भी पाये जाते हैं । पर्यायका लक्षण कऋ्रमवर्त्ती है । जो 
द्रव्यमें अनुक्तमसे उत्पन्न हो, कदाचितु--कोई वार हो उसे पर्याय कहते हैं । भ्रात्मामे 
पर्याय दो प्रकारकी हैं। जो नर-नारकादि आकाररूप अ्रथवा सिद्धके आकाररूप पर्याय 
है उसे व्यंजनपर्याय कहते हैं। ज्ञानादि गुणोंका भी स्वभाव अथवा विभावरूप 
परिणमन है वह छह प्रकारसे हानि-बृद्धिरूप है उसे अर्थपर्याय कहते हैं । इन ग्रुण- 
पर्यायोसे आत्माकी तादात्मयक एकता है । इस विशेषणसे आत्माका विशेष्य जाना जा 
सकता है | 
'ए + पुनः कंसा है पुरुष ? 'सपम्ुद्यव्ययभौन्येः समाहितः'---उत्पाद, व्यय, श्ौव्यसे संयुक्त है। 
नवीन श्रर्थपर्याय भ्ौर व्यंजनपर्यायका उत्पन्न होना वह उत्पाद, पूर्व पर्यायका नाश होना 
वह व्यय ओर गुणअपेक्षा अथवा द्रव्यअपेक्षासे शाश्वत रहना वह श्रौव्य है। जिस प्रकार 
सोना कुण्डल पर्यायसे उत्पन्न होता है, कंकण पर्यायसे नष्ट होता है तथा पीताबिककी 
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श्रपेक्षा भ्रथवा स्व्ण॑त्वकी अपेक्षा सभी अ्रवस्थाश्रोंमें शाश्वत है। इस विशेषणसे 
आत्माका श्रस्तित्व प्रगट किया ॥९६॥। 


प्रश्ता--ऐसे चंतन्य पुरुषफे अशुद्धता किस प्रकारसे हुई जिसके कारण इसे अपने 
अर्थकी सिद्धि करनी पड़े ? इसका उचर आगे कहते हैं । 


परिणममानो नित्य॑ ज्ञानविवर्त्तेरनादिसन्तत्या । 
परिणामानां स्वेषां स मवति कर्ता च भोक्ता च ॥१०॥ 


अन्वयार्थः--[ सः ] वह चैतन्य श्रात्मा [ अनादिसन्तत्या ] भ्रनादिकी परिपाटीसे 
[ नित्य ] निरन्तर [ ज्ञानविवर्चे! ] ज्ञानादि ग्रुणोंके विकाररूप रागादि परिणामोंसे 
[ परिणमम्रान+ ] परिणमन करता हुआ [ स्वेषां ] अपने [ परिणामानां ] राग्रादि 
परिणामोंका [ कर्चा च भोक्ता च॒ ] कर्त्ता श्रौर भोक्ता भी [ भवति ] होता है । 


टीकाः---अनादि सन्तत्या नित्य॑ ज्ञानविवत्तें: परिणममानः रवेषां परिणामानां कर्चा 
च भोक्ता च भवति---वह चंतन्य पुरुष अनादिकी परिपाटीसे सदा ज्ञान-चारित्र रहित 
जो रागादिक परिणाम उनसे परिणमन करता हुआ उन स्वयंके रागादि परिणामोंका 
कर्त्ता तथा भोक्ता भी है | 


भावाथ:--इस आत्माके अशुद्धता नई उत्पन्न नहीं हुई है। झनादिकालसे 
सन्‍्तानरूपसे द्रव्यकर्मसे रागादि होते है, फिर उन्ही रागादिसे द्रव्यकर्मका बन्ध होता 
है । स्वरणंकीटिकावत्‌ अनादिसे सम्बन्ध है। उस सम्बन्धके कारण इस जीवको अपने 
ज्ञानस्वभावका बोध नहीं है इसलिये उदयागत कर्मेपर्यायमें इष्ट--अनिष्ट भावसे राग, 
द्वेष, मोहरूप परिणमन कर रहा है । यद्यपि इन परिणामीके होनेमें द्रव्यकर्म कारण हैं, 
तथापि यह परिणाम चेतनामय है इसलिये इन परिणामोंका व्याप्य-व्यापकंभावसे 
आत्मा ही कर्त्ता है। भाव्य-भावकभावसे आत्मा ही भोक्ता है। अब व्याप्य-व्यापक- 
भावका स्वरूप कहते है । जो नियमसे सहचारी हो उसे व्याप्ति कहते है । जिस प्रकार 
धुआं और अग्निमे साहचरय्य है शभ्रर्थात्‌ जहाँ धुझ्आाँ होता है वहाँ भग्नि होती ही है 
अग्निके बिना धुआँ नही होता । उसी प्रकार रागादिभाव श्रौर भ्रात्मामें सहचारीपना 
है । जहाँ रागादि होते है वहाँ झात्मा होता हो है श्रात्माके बिना रागादि नहों होते । 
इस व्याप्ति क्रियामे जो कर्म है उसे व्याप्य कहते है और आत्मा कर्त्ता है उसे व्यापक 
कहते हैं । इस प्रकार जहाँ व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध हो वही कर्त्ता-कर्मे सम्बन्ध सम्भव 
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है, अन्य स्थानमें सम्भव नहीं । इसी प्रकार जो जो भाव अ्रनुभवन करने योग्य हों उन्हें 
भाव्य, तथा श्रनुभव करनेवाले पदार्थों भावक कहते हैं । ऐसा भाव्य-भावक सम्बन्ध 
जहाँ हो वहीं भोक्ता-भोग्य सम्बन्ध सम्भवित है, अन्य स्थान पर नहीं ॥१०॥ 
इस प्रकार इस जशुद्ध आत्माके अर्थ-सिद्धि कब होती है और जर्थ-सिद्धि किसे कहते 
हैं बह आगे बतलाते हैं-- 
सर्वविवरत्तोत्तीं यदा स चेतन्यमचलमाप्नोति । 
भवति तदा कृतकृत्यः सम्पक्पुरुषार्थ सिद्धिमापन्न ॥ १ १॥। 
अन्वयाथ-[ यदा ] जब [ सः ] उपर्युक्त अशुद्ध आत्मा [ सर्वविवत्तोंच्रीण ] सर्वे 
विभावोंसे पार होकर [ अचले ] अपने निष्क्रम्प [ चेतन्यं ] चैतन्यस्वरूपको [ आप्नोति ] 
प्राप्त होता है [ तदा ] तब यह प्रात्मा उस [ सम्यक्पुरुषार्थ सिद्धिम्‌ ] सम्यक्‌ प्रकारसे 
पुरुषार्थेक प्रयोजनकी सिद्धिको [ आपकन्नः ] प्राप्त होता हुआ [ कृतकृत्य/ ]) कृतकृत्य 
[ भवति ] होता है । के 
टीका+--'स यदा सर्वविवर्चोत्तीण चैतन्यमचलमाप्नोति तदा क्ृतकृत्यः भवति-- 
रागादि भावोसे लिप्त वही जात्मा जब सर्व विभावोसे पार होकर अपने चेतन्यस्वरूप 
आत्माको नि:शंकतापूर्वक प्राप्त होता है तब वही आत्मा कृतकृत्य होता है । कंसा है 
यह भात्मा ? 'सम्पक्पुरुषाथसिद्धिमापन्न--सम्यक्‌ प्रकारसे पुरुषार्थी सिद्धिको प्राप्त 
हुआ है । 
भावार्थ:---जब यह आत्मा स्व-पर भेदविज्ञानसे शरीरादिक पर द्रव्यकों भिन्न 
जाने तब “यह मला-इृष्ट, यह वुरा-अनिष्ट” ऐसी बुद्धिका त्याग कर देता है। कारण 
कि जो कुछ भी भला-वबुरा होता है वह सब अपने परिणामोसे ही होता है, पर द्रव्यके 
करनेसे भला-बुरा नही होता इसलिये सर्व परद्वव्योमें रागद्वेष भावोंका त्याग कर देता 
है । जो श्रवशतासे ( पुरुषार्थकी निबेलतासे ) रागादि उत्पन्न होता है उसके नाशके 
लिये अनुमव-अभ्यासमे उद्यमशोल रहता है । ऐसा करते करते जब सर्वे विभावभावोंका 
भाश हो जाता है भौर अक्षुव्ध समुद्रवत्‌ शुद्धात्मस्वरूपमे लवणवत्‌ परिणाम लोन हो 
जाता है, ध्याताध्येयका विकल्प भी नही रहता, ऐसा भी नही जानता कि मैं शुद्धात्म- 


स्वड्पका ध्यान कर रहा हूँ, स्वयं हो तादात्म्यवृत्तिसे शुद्धात्मस्वरूप होकर निष्कम्प 
परिणमन करता है, उस समय इस आत्माने जो कुछ करना था बह कर लिया, अ्रव 


झुछ करना शेप नही रहा इसलिये इसको कृतकृत्य कहते हैं। इसी अवस्थाको पुरुषार्थकी 
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सिद्धि कहते है । पुरुषका जो अर्थ अर्थात्‌ प्रयोजनरूप कार्य उसकी सिद्धि जो होनी थी 
वह हो गई । इस अवस्थाको जो प्राप्त हुआ उस झात्माको कृतकृत्य कहते है ॥॥११।॥। 


आगे पुरुषा्थसिद्धिका उपाय कहना चाहते हैं, वहाँ प्रथम ही परद्॒व्यके सम्बन्धका 
कारण कहते हैं । जिसके जानने पर क्या उपाय करना द्ोता है वद कहते हैं-- 


जीवकृतं परिणाम निमित्तमान्र॑ प्रप्य पुनरन्ये । 
स्वयमेव परिणमन्ते5त्र पुदूगलाः कमंमावेन ॥१२॥ 


अन्वया्थ:--[ जीवकृत॑ ] जीवके किये हुए [ परिणाम ] रागादि परिणामोंका 
[ निमिचमात्र ] निमित्तमात्र [ प्रपद्य ] पाकर [ पुनः ] फिर [ अन्ये पूह्लाः ] जीवसे 
भिन्न अन्य पुदुगल स्कन्‍्ध [ अत्र ] प्रात्मामें [ स्वयमेव ] श्रपने आप ही [. कर्मभावेन ] 
ज्ञानावरणादि कर्मेरूप | परिणमन्ते ] परिणमन कर जाते है । 

टीकाः---नीवक्ृतं परिणाम निमिचमात्रे श्रपौद्य पुनः अन्ये पुद्ठलाः स्वयमेव कर्ममावेन 
परिणमन्ते---जीवके किये हुए रागरादि परिणामोंका निमित्तमात्र पाकर नवीन अन्य 
पुदुगल स्कन्ध स्वयमेव ज्ञानावरणादि कर्मेरूप होकर परिणमन करते है । 

भावार्थ--जब जीव रागह्वेषमोहभावसे परिणमन करता है तब उन भावोंका 
निमित्त पाकर पुद्गल द्रव्य स्वय ही कर्मेरूप शभ्रवस्थाको धारण करता है । विशेष इतना 
है कि यदि आत्मा देव-गुरु-धर्मादिक प्रशस्त रागरूप परिणमन करे तो शुभकमेका 
बन्ध होता है [ और इसके विपरीत अप्रशस्त राग-द्वेष-मोहरूप परिणमन करे तो 
प्रशुभ कमेका बन्ध होता है । ] 

--जीवके भाव श्रति सूुक्ष्महप है उनका ज्ञान जड़ कमेको कैसे होता है? 

ओर ज्ञान हुए बिना पुण्य-पापरूप होकर कैसे परिणमन कर जाते हैँ ? 

उचर:--जिस प्रकार मन्त्रसाधक पुरुष बैठा बैठा गुप्तरूपसे मन्त्र जपता है श्रौर 
उसके किये बिना ही उस मन्‍्त्रके निमित्तसे किसीको पीड़ा उत्पन्न होती है, किसीका 
मरण होता है, किसीका भला होता है, कोई विडम्बनारूप परिणमन करता है,--ऐसी 
उस मन्त्रमें शक्ति है। उसका निमित्त पाकर चेतन-अचेतन पदार्थ स्वयं ही अनेक 
अवस्थायें धारण करते है । उसी प्रकार अज्ञानी जीव अपने अन्तरज़जमें विभावभावरूप 
परिणमन करता है। उन भावोंका निमित्त पाकर इसके बिना किये हो कोई पुद्गल 
पुण्य प्रकृतिरृप परिणमन करते है और कोई पापप्रकृतिझूप परिणमन करते हैं, ऐसी 

डे 
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इसके भावोंमें शक्ति है। इसके भावोंका निमित्त पाकर पुदुगल स्वयं ही अनेक अवस्थायें 
धारण करता है, ऐसा ही निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है ॥१२॥। 


प्रश्न/--इस जीवके जो विभावभाव होते हैं वे स्वयंसे ही दोते हैं या उनका भी कोई 
निमिच कारण है १ इसका उचर आगे कहते हैं | 


परिणममानस्य चितश्रिदात्मकेः स्वयमपि स्वकेर्मान । 
भवति हि निमित्तमात्रं पोद्गलिकं कम तस्यापि ॥१३॥ 


अन्वयाथ+--[ हि ] निम्चयसे [ स्रकेः ] अपने [ चिदात्मके ] चेतनास्वरूप 
[ भावेः | रागादि परिणामोंसे [ स्वयमपि ] स्वयं हो [ परिणममानरुष ] परिणमन करते 
हुए [ तस्य चित अपि ] पूर्वोक्त आत्माके भी [ पौद्ठलिक ] परृदूगल सम्बन्धी [ कर्म ] 
ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्म [ निमित्तमात्र ] निमित्तमात्र [ मबति ] होता है । 


टीकाः--/द्वि चिदात्मकेः स्वकेर्मावेः परिणममानस्य तस्थ चितः अपि पौद्गलिक कर्म 
निमिचमात्र भवति'--निश्चयसे चेतन्यस्वरूप अपने रागादि परिणामरूपसे परिणमन किये 
हुए उस पूर्वोक्त आत्माके भी पौद्यलिक ज्ञानावरणादि कमें निमित्तमात्र होते हैं । 


मावारथ:---इस जीवके रागादि विभावमाव अपने आप ही ( स्वद्रव्यके झ्नालम्बनसे ) 
नही होता । यदि आप ही से हो तो वह भी ज्ञान-दर्शतको तरह स्वभावभाव हो जाय 
श्रौर स्वभावभाव होने पर उसका भी कभी नाश नही हो सकता । इसलिये ये भाव 
श्रौपाधिक हैं, भ्रन्य निमित्तसे होते हैं और वे निमित्त ज्ञानावरणादि कर्मोको जानना । 


जिस जिस प्रकार द्रव्यकर्म उदयावस्थाको प्राप्त होता है उसी उसी प्रकार आत्मा 
विभावभावरूप परिणमन करता है । 


प्रश्ष:---परुदुंगलमें ऐसी कौनसी शक्ति है कि जो चैतन्यको विभावभावरूप परिणमन 
करवा देती है ? 

उत्तरः--जिस प्रकार किसी भनुष्यके सिर पर मन्त्र पढ़ी हुई ्वल डाली हो तो 
उस झलके निमित्तसे चह पुरुष स्वयंको भूलकर नाना प्रकारकी विपरीत चेष्टायें करता 
है। भल्त्रके निमित्तस उस इलमे ऐसी शक्ति हो जाती है कि वह बुद्धिमान पुरुषको 
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विपरीत #परिणमन करवा देती है। उसी प्रकार इस प्रात्माके प्रदेशोंमें रागादिके 
निमित्तसे बँघे हुए पुदुगलोंके निमित्तसे यह श्रात्मा स्वयंको भूलकर नाना प्रकारके 
विपरीत भावरूप परिणमन करता है । इसके विभावभावोंके निमित्तसे पुदंगलमें ऐसी 
शक्ति हो जाती है कि वह चैतन्य पुरुषको विपरीत परिणमन करवा देता है। इस 
भाँति भावकर्मसे द्रव्यकर्म श्रौर ब्रव्यकर्मसे भावकर्मे होता है, इसे ही संसार कहते 
है ॥। १३।। 

आगे इस संसारका मूल कारण बताते हैं जिसका नाश होने पर पुरुषार्थ सिद्धिका उपाय 
बनता हैः-- 

एवमयं कर्मझतेमाविरसमाहितोठपि युक्त इवें। 
प्रतिभाति बालिशानां प्रतिभासः स खल्ु भवबीजम्‌ ॥ १७॥ 

अन्वया्थः-[ एवं ] इस प्रकार [ अय॑ ] यह श्रात्मा [ कर्मकतेः ] कर्मझृत 
[ भावें? ] रागादि अथवा शरीरादि भावोंसे [ असमाहितो5पि ] संयुक्त न होने पर भी 
[ बालिशानां ] अज्ञानी जीवोंको [ युक्तः इव ] संयुक्त जैसा [ ग्रतिभाति ] प्रतिभासित 
होता है और [ सः प्रतिमासः ] वह प्रतिभास ही [ खलु ] निम्वयसे [ भवबीज ] संसारका 
बीजरूप है । 

टीकाः---'स एवं अय॑ कर्मकृतेर्मानेंः असमाद्दितः अपि वालिशानां युक्तः इव श्रतिभाति'-- 
इस प्रकार यह आत्मा कर्मद्वारा किये हुए नाना प्रकारके भावोसे संयुक्त नही है तो भी 
अ्ज्ञानी जीवोंको अपने अज्ञानसे आत्मा कर्मजनित भावोंसे संयुक्त जेसा प्रतिभासित 
होता है । 

भावार्थ:---पहले ऐसा कहा गया है कि पुदुगलकर्मका कारणभूत राग्रादिभाव है 
झौर रागादिभावका कारण पुदुगलकर्म है, इसलिये यह आत्मा निजस्वभावभावकी 
झ्पेक्षा कर्मजनित नाना प्रकारके भावोसे भिन्न ही चंतन्यमात्र वस्तु है । 


७ प्रत्येक द्रव्य स्वद्रग्य-चेत्र-काछ और भाव्रसे है; पर द्वव्यादिका उसमें सदा अभाव ही है 
इसलिये कोई किसीको परिणमन नहीं करवा सकता, तो भी जीवके उस श्रकारके परिणमन करनेकी 
थोग्यताके काऊमें घाह्ममे किस सामग्रीको निमित्त बनानेमें जाया था उसका ज्ञान करवाने लिए 
असदूभूत व्यवद्धारनयस्रे निरमित्तको कत्तों कद्दा जाता है। व्यवद्दार कथनकी रीति ऐसी ही है इस 


प्रकार जानना चादिए | 
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जिस प्रकार लाल फूलके निमित्तसे स्फटिक लाल रंगरूप परिणमन कंरता है परन्तु 
वह लाल रंग स्फटिकका निजभाव नही है | स्फटिक तो स्वच्छतारूप अपने श्वेतवर्ण|से 
ही विराजमान है । लाल रंग है वह तो स्वरूपमें प्रवेश किये बिना ऊपर ऊपर ही 
भलक मात्र दिखाई पड़ता है । वहाँ रत्नका पारखी जौहरी तो ऐसे ही जानता है परन्तु 
अपारखो ( अपरीक्षक ) पुरुषको सत्यरूप ( वास्तवमें ) वह स्फटिकमणि ही रक्त- 
मणिवत्‌ लाल रंगके स्वरूप प्रतिभासित होतो है । उसी प्रकार कर्म निमित्तसे आत्मा 
रागादिरूप परिणमन करता है, वह रागादि आत्माका निजभाव नही है, श्रात्मा तो 
अपने स्वच्छुतारूप चैतन्यगुणमें विराजमान है । रागादि है वह तो स्वरूपमे प्रवेश किये 
बिना ऊपर ही ऊपर झलक मात्र दिखाई देता है। वहाँ ज्ञानो स्वरूपका परीक्षक तो 
ऐसे ही जानता है । किन्तु भ्रपरीक्षक ( अपारखी ) पुरुषोंकों सत्यरूप अर्थात्‌ वास्तवमें 
बह भात्मा पुदुगल कर्मवत्‌ रागादिस्वरूप ही प्रतिभासित होता है । 


प्रश्ना--आपने ही तो रागादिभावोंको जीवकृत कहा था अश्रब यहाँ उन्हें करत कैसे 
कहते हो ? उचरशः--रागादिभाव चेतनारूप हैं अत: उनका कर्त्ता जीव ही है परन्तु यहाँ 
श्रद्धान करवानेके निमित्त मूलभूत जीवके शुद्धस्वभावकी अपेक्षासे रागादिभाव क्मके 
निमित्तसे होते है इसलिये कर्मकृत कहा है । 


जैसे किसी मनुष्यको भूत (-व्यंतर ) लगा हो तो वह मनुष्य उस भूतके 
निमित्तसे नाना प्रकारकी विपरीत चेष्टाये करता है। उन चेष्टाओंका कर्त्ता तो वह 
मनुष्य ही है परन्तु वह चेष्टायें मनुष्यका निजभाव नही है इसलिये उन्हें भुतक्ृत कहते 
है । उसी प्रकार यह जीव कर्मके निमित्तसे नाना प्रकार विपरीत भावोरूप परिणमन 
करता है, उन भावोंका कर्त्ता तो जीव ही है परन्तु वह जीवके निजभाव नही हैं अत. 
उन भावोंको कमेंक्ृत कहते हैं । अथवा करम्मकृत जो नाना प्रकारकी पर्याय, वर, गन्ध, 
रस, स्पर्श, कर्म, नोकमे, देव-नारक-मंनुष्य-तिय॑च्चशरीर, संहनन, संस्थानादि भेद 
श्रथवा पुत्र, मित्र, मकान, घन, धान्यादि भेद-इन समस्तसे शुद्धात्मा प्रत्यक्ष भिन्न ही 
है। जिस प्रकार कोई मनुष्य भ्रज्ञानी ग्रुरुक कहनेसे ऐकान्त भोंपड़ीमें बैठकर भैसेका 
ध्यान करने लगा, भ्रपनेको भेसेके समान विशाल शरीरवाला चिन्तवन करने लगा श्रौर 
हर ऊँचा सीगवाला अपनेको मानकर सोचने लगा कि मैं इस भोंपड़ीसे 
वाहर कैसे निकलूंगा । यदि वह अपनेको भैसा न माने तो मनुष्य स्वरूप तो स्वयं है 
हो । उसी प्रकार यह जीव मोहके निम्ित्तसे अपनेको वर्णादिक स्वरूप मानकर देवादि 
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पर्यायोंमें मपनत्व मानता है। यदि न माने तो अमरर्तिक शुद्धात्मा तो श्राप बना ही 
बेठा है । 

इस प्रकार यह श्रात्मा कर्मेजमनित रागादिकभाव अ्रथवा वर्णादिकभावसे 
सदाकाल भिन्न है। तदुक्तमू--वर्णाद्या वा राग मोहादयो वा । मिन्ना मावाः सर्व एवारय 
पुंसः& | तो भी भ्रज्ञानी जीवोंको आत्मा कर्मंजनित भावोंसे संयुक्त प्रतिभासित होता है । 
'खल्लु सः प्रतिभास) भववीजस ।--निश्चयसे यह प्रतिभास ही संसारका बीजभूत है । 

भावार्थः---जैसे समस्त वृक्षोंका मूलभूत बीज है, वैसे ही अनन्त संसारका 
मूलकारण कर्मजनित भावोंकों भ्रपना मानना है। इस प्रकार अशुद्धताका कारण 
बताया ॥१४।। 

आगे पुरुषार्थ सिद्धिका उपाय धवाते हैं।-- 

विपरीताभिनिवेशं निरस्य सम्यग्व्यवस्थ निजतत्तम्‌ ॥ 
यत्तस्मादविचलनं स एवं पुरुषार्थसिड्॒य पायोउयस्‌ ॥१४॥ . (, 

अन्वयारथ--[ विपरीताभिनिवेशं ] विपरीत श्रद्धानका [ निरस्य ] नाश करके । 
[ निजतत््वम्‌ | निजस्वरूपको [ सम्यकू ] यथार्थेरूपसे | व्यवस्थ ] जानकर [ यद्‌ | जो | 
[ तस्मात्‌ ] अपने उस स्वरूपमेंसे [| अविचलनं ] भ्रष्ट न होना [ स॒ एवं ] वही [ अय॑ |] 
इस [ पुरुषाथ्थसिद्धथू पायः ] पुरुषार्थंसिद्धिका उपाय है । । 

टीकाः---'यत्‌ विपरीताभिनिवेश निरस्य सम्यकू निजरतत्व॑ व्यवस्यथ तत्‌ तस्मात्‌ 
अविचलन स॑ एवं अय॑ पुरुषा्थंसिद्धथू,पायः |--जो विपरीत श्रद्धाचका नाश करके 
यथार्थरूपसे निजस्वरूपको जानकर फिर अपने उस स्वरूपसे भ्रष्ट न होना, वहो 
पुरुषार्थकी सिद्धि होनेका उपाय है । 

भावार्थ:--पहले जो कहा था कि संसारकी बीजभूत कर्मजनित पर्यायको 


न्नादिद जो 


करना ही_ सम्यग्दशन _ है. है. । । कर्मजनित पर्यायसे भिन्न शुद्धचेतन्‍्यस्वरूपको यथार्थेतया 
जानना. सम्यरज्ञान है. और कर्मजनित पर्यायोसे उदासीन होकर _स्वरूपमें 'अकम्प-स्थिर_ 


रहना सम्यकचारित्र है । इन तीन भावोंका समुदाय ही उस जीवके कार्य सिद्ध होनेका 
उपाय है । दूंसरा कोई उपाय सर्वेथा नही है ॥॥१५॥। 


० यद्द पुरुष ( आत्मा ) शुद्धनयसे तो वर्णोदि, रागादि, अथवा मोद्दादि सभी भावोंसे भिन्न है । 


। [ पुरुषार्थसिद्धि-उपाय 
जो इस उपायमें छगते हैं अब उनका वर्णन करते हैं।-- 


अनुसरतां पदमेतत्‌ करम्बिताचारनित्यनिरभिमुखा । 
एकान्तविरतिरूपा भवति मुनीनामलौकिकी वृत्तिः ॥१६॥ 


अन्वयार्थ:--[ एतद पदम्‌ अनुसरतां ] इस रत्नत्रयरूप पदवीका श्रचुसरण करनेवाले 

भर्थात्‌ इस पदवीको प्राप्त हुए [ घ्नीनां ] सुनियोंकी [ इतिः ] दृत्ति [ करम्बिताचार- 
नित्पनिरभिम्नुखा ] पापक्रिया मिश्चित आचारोसे सर्वेथा परान्मुख तथा [ एकान्तविरतिरूपा ] 

परद्रव्योंसे सर्वधा उदासीनरूप भौर [ अलौफिकी ] लोकसे विलक्षण प्रकारकी [ भत्रति ] 
होती है । 

टीकाः--एतत्पदं अनुसरतां मुनीनां इत्तिः अलौकिकी भमवति! |--इस रत्नन्रयरूप 
पदवीको प्राप्त हुए महा मुनियोंकी रीति लौकिक रीतिसे मिलती नही है । वही कहते 
हैं । लोक पापक्तियाओमे झामक्त-होकर प्रवत्तेन करता है, मुनि पापक्तियाओंका चिन्तवन_ 
भी नही करते । लोक अनेक प्रकारसे शरीरकी सँमाल और पोषण करता है परन्तु 
मुनिराज अनेक प्रकारसे शरीरको परीषह उत्पन्न करके उन्हें सहन करते है। और 
लोकको इन्द्रिय-विषय अत्यन्त मिष्ट लगते है जबकि मुनिराज विषयोंको हलाहल विष 
समान जानते हैं । 

लोकको अपने पास जन-समुदाय रुचिकर लगता है जबकि मुनिराज दूसरोंका 
संयोग होने पर खेद मानते हैं। लोकको बस्तो सुहावनी लगती है किन्तु मुनिको निर्जन 
स्थान ही प्रिय लगता है। कहाँ तक कह्टे ? महामुनिकी रीति लौकिक रीतिसे विरुद्ध 
होती है । कंसी है मुनियोकी प्रवृत्ति ? 'करम्बिताचार नित्यनिरमिमुखा'--पापक्रिया सहित 
झ्राचारसे परान्मुख है । जिस प्रकार श्रावकका श्राचार पापक्रियासे मिश्रित है वैसे 
मुनीश्रोके आचारमें पापका मिश्रण नही है । अथवा 'करम्बित' भ्र्थात्‌ कर्मजनितभाव 
मिश्चवित आचरणसे परान्मुख है, केवल निजस्वरूपका भ्रनुभव करते हैं इसलिये 'एकान्त- 
पिरहिरूपा' भ्रर्थातु सर्वेधा पापक्रियाके त्यागो हैं श्रथवा एक निजस्वभावके भ्रनुभवसे 


सर्वेथा परद्रव्योसे उदासीन स्वरूप हैं । रत्नन्यके घारक महामुनियोंकी ऐसी ही प्रवृत्ति 
होती है ॥॥६१६॥ 


टपदेश देनेका क्रम 
चहुश: ममस्तविरति प्रदर्शितां यो न जातु गृह्माति । 
तत्यंक देशविरतिः कथनीयानेन बीजेन ॥१७ा। 
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अन्वयाथ:--][ यः ] जो जीव [ बहुश! ] बारबार [ प्रदर्शितां ] बताने पर भी 
[ समस्त पिरति ] सकलपापरहित मुनिवृत्तिको [ जातु ] कदाचित्‌ [न गृद्दाति ] 
ग्रहण न करे तो [ तरुथ ] उसको [ एकदेशविरति! ] एक देश पापक्रिया रहित ग्रहस्था- 
चार [ अनेन बीजेन ] इस हेतुसे [ कथनीया ] कथन करना भ्रर्थात्‌ समझाना चाहिए । 

टीकाः---'य बहुशः) प्रदर्शितां समस्तविरतिं न जातु गक्काति तस्प एकदेशविरतिः 
अनेन बीजेन कथनीया ।---जो जीव अनेकबार उपदेश देने पर भी सकल पापरहित्त 
महाबत्रतकी क्रियाको कदाचित्‌ ग्रहण न करे तो उस जीवको एऐकदेश पापरहित श्रावक- 
क्रिया इस तरह बतावे । 

भावार्थ:--जो जीव उपदेश श्रवण करनेमें रुचिवान हो उसे प्रथम ही बारबार 
सुनिधर्मका उपदेश देना चाहिये। भ्ौर यदि वह जीव मुनिपद अंगीकार न करे तो 
बादमें उसे श्रावक धर्मका उपदेश देना योग्य है ॥॥१७।॥॥। 


आवक धर्मके उपदेशकी रीति आगे बताते हैं उसी रीतिसे उपदेश देना चादिये | जो 
हस अनुक्रमको छोड़कर उपदेश देता है उस उपदेशदाताकी निन्‍्दा करते हैं।-- 
यो यतिधरममकथयन्नुपदिशति गृहस्थधर्ममल्पमतिः । 
तस्य भगवत्मवचने प्रदर्शितं निग्नहस्थानम्‌ ॥१८॥ 
अन्वयाथः--[ यश ]) जो [ अन्पमतिः ] तुच्छ बुद्धि उपदेशक [ यतिधरमम ] 
मुनिधर्मका [ अकथयन्‌ ] कथन न करके [ ग्रहस्थधम ] श्रावक घममका [ उपदिशति ] 


उपदेश देता है [ तस्य ] उस उपदेशकको [ भगवत्मवचने ] भगवानके सिद्धान्तमें 
[ निग्रहस्थानं ] दण्ड देनेका स्थान [ ग्रदुर्शितं ] बताया है । 


टीकाः--'य) अल्पमतिः यतिधर्म अकथयन ग्रहस्थधर्म उपदिशति तस्य भगव्मवचने 
निग्रहस्थानं प्रदर्शि! |---जो तुच्छ बुद्धिवाला उपदेशक मुनिधर्मका उपदेश न देकर, 
ग्रृहस्थधर्मका उपदेश देता है, उसे भगवानके सिंद्धान्तमें दण्डका स्थान बताया है । 


भावार्थ---जों उपदेशक पहले यतीश्वरके घर्मका तो उपदेश न सुनावे अपितु 
प्रथम ही श्रावकधमंका व्याख्यान करे तो उस उपदेशकको जिनमतमें प्रायश्वितरूप दण्डका 


पात्र कहा गया है ॥१८।। 


रछ ] [ पुरुषाथसिद्धि-उपाय 
आगे उसको दण्ड देनेका कारण कहते हैं।-- 
अक्रमकथनेन यतः प्रोत्सहमानो5तिदूरमपि शिष्यः । 
अपदे<पि सम्प्रतृप्तः प्रतारितो भवत्ति तेन दुर्मतिना ॥१९॥ 
अन्वयार्थ:---[ यतः ] जिस कारणसे [ तेन ] उस [ दुर्मतिना ] दुर्बृद्धिके [ अक्रम- 
कथनेन ] क्रभंग कथनरूप उपदेश करनेसे [ अतिदूरं ] भअत्यन्त दूर भ्र्थात्‌ अत्यधिक 
[ प्रोत्सहमानो 5पि ] उत्साहवान होने पर भी [ शिष्यः ] शिष्य [ अपदे अपि ] तुच्छ 
स्थानमें ही [ संप्रतृप्तः ] सन्तुष्ट होकर [ प्रतारितः मव॒ति | ठगाया जाता है । 
टीकाः---यतः तेन दुर्मेतिना अक्रमकथनेन शिष्यः प्रतारितो मवति' |--जिस कारणसे 
उस मन्दबुद्धिवाले उपदेशक द्वारा श्रचुक्तमको छोड़कर कथन करनेसे सुननेवाला शिष्य 
ठगाया जाता है। पहले ही श्रावक घर्मंका उपदेश सुनकर शिष्य क्यों ठगाया जाता है 
उसका कारण कहते हैं। कैसा है शिष्य १ “अततिदुरं प्रोत्सहमानो अ्रपि अपदे$पि 
संप्रतृप्त:” । अत्यन्त दूरतक जानेके लिये उत्साहित हुआ था तो भी अपद जो तुच्छ 
स्थान उसमें ही संतुष्ट हुआ है । इस शिष्यके अंतरंगमे इतना श्रधिक उत्साह उत्पन्न 
हुआ था कि यदि प्रथम ही मुनिधर्म सुना होता तो मुनिपदवी ही अंग्रोकार करता । 
परन्तु उपदेशदाताने उसको प्रथम ही श्रावकघमंका उपदेश दिया भ्रतः उसने उसे ही 


अंगीकार कर लिया। फलत: मुनिघर्मेसे वंचित ही रह गया। इस वास्ते उस 
उपदेशदाताको इस विधानके लिये दण्ड देना योग्य है ॥१68॥। 


श्रावकधर्म-वयाख्यान 


जो जीव ध्रुनिधमंका भार उठानेमें असमथ हैं उनके लिये आचार्य भागे श्रावकधर्मका 
१ करते हैं । पहाँ श्रावकको धर्मसाधनमें क्‍या करना चाहिये उसका व्याख्यान किया 
जारदा हे | 
एवं सम्यग्दशनबोधचरित्रत्रयात्मको नित्यम । 


तस्यापि मोक्षमार्गों भवति निषेष्यों यथाशक्ति ॥२०॥ 


अन्वयार्थ)---[ एवं ] इस प्रकार [ तस्यापि ] उस ग्रृहस्थकों भी [ यथाशक्ति ] 
अपनी शक्ति अनुसार [ सम्यर्द्शनवोधचरित्रश्रयात्मकः ] सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, 
सम्यक्चारित्र इन तीन भेदरूप [ मोक्षमार्गः ] मुक्तिका मार्ग [ नित्य ] सर्वदा [ निपेव्यः ] 
सेवन करना योग्य [ भवति | है । 

टीका।--'तस्य अपि यथाशक्ति एवं.मोक्षमार्गः निषेष्यः भवति! /--उस ग्रहस्थको 
भी श्रपनी शक्ति अचुसार, जिसका वर्णान आगे किया जा रहा है, ऐसे मोक्षमार्गका 
सेवन करना योग्य है । 

भावा्थ:--मुनिके तो मोक्षमागेंका सेवन सम्पूर्ण रूपसे होता है और गृहस्थको भी 
अ्रपनी शक्ति प्रमाण मोक्षमागंका थोड़ा बहुत सेवन करना चाहिये । कारण कि धर्मका 
कोई दूसरा अंग नही है जिसके सेवन करनेसे अपना भला हो सके । कंसा है मोक्षमार्ग ? 
'सम्यग्दशनबो धचरित्रत्रयात्मकः---सम्यग्द शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्रका त्रिक जिसका 
स्वरूप है। भिन्न भिन्न तीन मोक्षमाग नहीं है । तीनों मिलकर मोक्षमार्ग है ॥२०।॥। 

इन तीनोंमें श्रथम किसको अंगीकार करना चाहिये वद कहते हैँः--- 

तत्रादो सम्यक्त समुपाश्रयणीयमखिलयत्नेन । 
तस्मित्‌ सत्येव यतो भवति ज्ञानं चरित्र च ॥२१॥ 

अन्ययार्थ:--[ तत्रादौ ] इन तीनोमें प्रथम [ अखिलयत्नेन ] समस्त प्रकार 
सावधानतापूर्वक यत्नसे [ सम्यक्त्व॑] सम्यर्दशंनको [ सम्यपाश्रयणीयस्‌ ] भले 
प्रकार झंगीकार करना चाहिये [ यतः ] क्योंकि [ तस्मिन्‌ सति एवं ] उसके होने पर ही 
[ ज्ञानं ] सम्यस्ज्ञान [ च ] और [ चारित्र ) सम्यक्चारित्र [ मवति ] होता है । 

४ 


२६ ] [ पुरुषार्थ सद्धि-दपाय 


टीकाः---तत्र आदौ अखिलयत्नेन सम्यक्त्यं सम्मुपाश्रयणीयम्र्‌ |! इन तीनोंमें प्रथम ही 
समस्त उपायोंसे, जिस प्रकार भी बन सके वैसे, सम्यगदर्शन श्रगीकार करना चाहिये | इसके 
प्राप्त होने पर अवश्य ही मोक्षपद प्राप्त होता है। और इसके बिना सर्वथा मोक्ष नही 
होता । यह स्वरूपकी प्राप्तिका भ्रद्धितीय कारण है। श्रतः इसके भ्रंगीकार करनेमें 
किचित्‌ मात्र भी प्रमाद नही करना स्रृत्युका वरण करके भी इसे प्राप्त करनेका प्रयत्न 
अवश्य करना । बहुत कहाँ तक कह्टे ” इस जीवके भला होनेका उपाय सम्यग्दर्शन 
समान अन्य कोई नही । इसलिये उसे भ्रवश्य अंगोकार करना । इसे ही प्रथम अंगीकार 
करनेका क्या कारण है वह बताते है। 'यतः तस्मिन्‌ सति एव ज्ञानं च चरित्र व 
मवति! |--उस सम्यग्दर्शनके होने पर ही सम्यग्ज्ञान तथा सम्यक्चारित्र होता है । 

मावा्थ/--सम्यक्त्व बिना ग्यारह अंग तक पढ़ ले तो भी अज्ञानी ही कहा जाता 
है। फिर महाब्रतोंका साधन करके अन्तिम ग्रेवेयक तकके बन्धयोग्य विशुद्ध परिणाम 
करे तो भी वह अ्रसंयमी ही कहलाता है । तथा सम्यक्त्वसहित जितना भी जानपना 
होबे उस सभीका नाम सम्यग्ज्ञान है और जो थोड़ा भी त्यागरूप प्रवर्तन करे तो उसे 
सम्यक्चारित्र कहा जाता है । जिस प्रकार अंक सहित शून्य हो तो वह प्रमाणमें झ्राता 
है किन्तु अंक बिना शून्य तो शुन्य ही है। उसी प्रकार सम्यकत्वके बिना ज्ञान और 
चारित्र व्यर्थ ही हैं। श्रतः पहले सम्यक्त्व अंगीकार करके पश्चात्‌ श्रन्य साधन करना 
चाहिये ॥२१॥। 

इस प्रकार जो सम्यक्त्वका लक्षण जाने तो उसे अंगीकार करे । इसलिये [ प्रथम दी ] 
उस सम्पक्त्वका लक्षण कहते हैं । 


जीवाजीवादीनां तत्त्वार्थानां सदेव कर््तंव्यम्‌ । 
श्रद्धानं विपरीतामिनिवेश विविक्तमात्मरूपं तत्‌ ॥२२॥ 


अन्वयाथः---[_ जीवाजीवादीनां ] जीव प्रजीवादि [ तच्चार्थानां ] तत्त्वार्थोका 
[ विपरीतामिनिवेशविविक्त॑ ] विपरीत अभिनिवेश ( झाग्रह ) रहित श्रर्थात्‌ु भध्न्यको 
अन्यरूण समभने रूप जो सिथ्याज्ञान है उससे रहित [ भ्रद्धानं ] श्रद्धान जर्थात्‌ हढ़विश्वास 
[ सदेव ] निरन्तर ही [ कर्चेव्यं |] करना चाहिये। कारण कि [ तत्‌ ] वह श्रद्धान ही 
[ आत्मरूपँ ] आत्माका स्वरूप है। ह॒ हि 


टीका+--जीवाजीबादीनां त्चार्थानां भ्रद्धानं सदेव कर्चव्यं/| |--जीव श्रजीव श्रादि 
जो त्तत्त्वार्थ-तत्व गर्थात्‌ जिसका जैसा कुछ निजमाव है वैसा ही होना वह, और उस 


पुरुषा्थसिद्धि-उपाय ] रा 


तत्त्वसे संयुक्त जो अर्थ भ्र्थात्‌ पदार्थ वही तत्त्वार्थ-उसका श्रद्धान भ्र्थात्‌ ऐसे. ही है अन्य 
प्रकारसे नहीं है ऐसा प्रतीतमाव वही सदा कर्चेव्य है। कैसा श्रद्धान करना योग्य है ? 
'बिपरीतामिनिवेशविषिक्त अर्थात्‌ अन्यको अन्यरूप माननेरूप मिथ्यात्वसे रहित श्रद्धान 
करना ! 'तव आत्मरूपं॑ भस्ति--वही श्रद्धान आत्माका स्वरूप है | जो श्रद्धानं क्षायिक 
सम्यर्दृष्टिके उत्पन्न होता है वहीं सिद्ध अवस्था तक रहता है | इसलिये वह उपाधिभाव 
नहीं है, श्रात्माका निजभाव है । 

भावार्थ/--त त्त्वार्थश्रद्धान सम्यग्द्शनका लक्षण है । वह तच्वार्थश्रद्धान दो 
प्रकारका है। एक सामान्यरूप, एक विशेषरूप । जो परभावोंसे भिन्न अपने चैतन्य- 
स्वरूपको आपरूपसे श्रद्धान करे उसे सामान्य तत्त्वाथथश्रद्धान कहते हैं। यह श्रद्धान तो 
मारको, तिय॑च्चादि सर्व सम्यग्दृष्टि जीवोंके होता है । भ्रौर जीव-अजीवादि सात तत्त्वोंके 
विशेषण जानकर अर्थात्‌ उनके भेदोंको जानकर श्रद्धान करे उसे विशेष तत्त्वा्थेश्रद्धान 
कहते हैं । यह श्रद्धान मनुष्ये, देवादि विशेष बुद्धिवान जीवोंके होता है । परन्तु 
राजमार्ग ( मुख्यमार्ग )की अपेक्षा साततत्त्वोंको जानना वही सम्यवत्वका-सम्यक्‌- 
श्रद्धानका कारण है । कारण कि यदि तत्त्वोंको जाने नहीं तो श्रद्धान किसका करे ? 
इसलिये सात तत्त्वोंका वर्णन संक्षेपमें करते है । 

१, जीवतत्वः--प्रथम ही - जीवतत्त्व चेतना लक्षणसे विराजमान ( वह ) शुद्ध, 
अशुद्ध और मिश्रके भेदसे तीन प्रकारका है। वहाँ ( १ ) शुद्ध जीवतत्त्व-जिन जोबोंके 
सर्व गुण-पर्याय भ्पने निजमभावरूप परिणमन करते है भ्र्थात्‌ जिनके केवलज्ञानादि ग्रुण 
शुद्ध परिणति-पर्यायसे विराजमान हुए हैं उन्हें शुद्ध जीव कहते है । 


(२) अशुद्ध जीवतत्तः--जिन जीवोंके सर्व गुण-पर्याय विकारभावको श्राप्त हो रहे 
है, ज्ञानादि ग्रुण भ्रावरणसे आच्छादित हो रहे है, उनमेंसे जो थोड़े बहुत प्रगटरूप है 
वह विपरीत परिणमन कर रहे है झ्रौर जिनकी परिणति रागादिरूप परिणमन कर रही 
है उन मिथ्याहृष्टि जीवोंको अशुद्ध जीव कहते है | ह 


(३) मिश्रजीव!--जित जीवोके सम्यक्त्वादि गुणोंकी कुछ शक्ति शुद्ध हो गई है 
भ्रथवा उनमें भी कुछ मलिनता शेष रह गई है अर्थात्‌ कोई ज्ञानादि गरुणोंकी कुछ शक्ति 
शुद्ध हो गई है तथा शेष सब भ्शुद्ध रह गई है । कुछ ग्रुण अशुद्ध ही हो रहे हैं, ऐसी 
तो ग्रुणोंकी दशा हुई है भौर जिनकी परिणति शुद्धाशुद्धलप परिणमन कर रहो है उन 
जीवोंको शुद्धाशुद्धस्वरूप मिश्र कहते है। इस भाँत्ति जीवतस्‍््व तीन प्रकारका है। 


श्ष ] [ पुरुषार्थंसिद्धि-ठपाय 


२. अजीवतत्त्/---जो चेतनाग्रुणससे रहित है वह पुद्गल, धर्म, अघमे, श्राकाश, 
काल ( कालाणुरूप ) पाँच प्रकारके है। उनमें (१) पुदुगलद्वव्य-स्पशे, रस, गन्ध, 
वर्ण संयुक्त अणु तथा स्कन्‍्धके भेदसे दो प्रकारके है। उनमें जो एकाकी-अ्रविभागों 
परमाणु है उसे भ्रणु कहते हैं । अनेक अणु मिलकर स्कन्धरूप होने पर स्कन्ध कहलाता 
है । अथवा पुदुगल द्रव्यके छह भेद है। (१) स्थुलस्थुल-काष्ठ पाषाणादि जो छेदे भेदे 
जाने पर बादमें मिलें नही उन्हें स्थूलस्थूल पुदूगल कहते है। (२) स्थूल-जो जल, 
दूध, तेल आदि द्रव पदार्थोकी तरह छिन्न भिन्न होने पर फिर तुरब्त ही मिल सकें 
. उन्हें स्थूल कहते हैं। (३) स्थूलसूक्ष्म-झाताप, चाँदनी, अन्धकारादि जो आँखसे दिखाई 

पड़ें किन्तु पकड़नेमें न श्रावें उन्हे स्थुलसूक्ष्म कहते है (४) सुक्ष्मस्थुल---जो शब्द, 

गन्धादि आँखसे दिखाई न पड़े किन्तु अन्य इन्द्रियोसे ज्ञानमें आवे उन्हें सूक््मस्थूल कहते 

हैं। (५) सूक्ष्म-जो कार्मण स्कन्धादिक बहुत परमाणुप्रोंके स्कन्ध है परन्तु इन्द्रियगम्य 

नही हैं उन्हें सुक्ष्म कहते है (६) सृक्मसूक्म-अति सूक्ष्म स्कन्ध अथवा परमाणुको 
. सूक्ष्मसुक्ष्म कहते है। इस प्रकार इस लोकमे अ्रचुर प्रसार इस पुदुगल द्रव्यका ही है । 


(२) धर्मद्रव्य/---जीव और पुद्गलोंकों गति करनेमें सहकारी ग्रुणसंयुक्त लोकप्रमाण 
एक द्रव्य है । 


(३) अधमद्र॒व्प:---जीव और पुदुगलोंको गति पूर्वक स्थिति करनेमें सहकारीग़ुण 
संयुक्त लोकप्रमाण एक द्रव्य है । 


(४) आकाशद्रव्य+---सव्वे द्रव्योंको श्रवगाहन हेतुत्वलक्षणसंयुक्त लोकालोक श्रमाण 
एक द्रव्य है। जिसमें सब ह्रव्यें पाई जावें उसे लोक औरजहाँ केवल एक भाकाश हो है 
उसे भ्रलोक कहते हैं। दोनोंकी सत्ता भिन्न नही है अतः एक ही द्रव्य है । 


(४) कालद्रव्प+--सर्व द्रव्योको वर्तनाहेतुत्वलक्षणसंयुक्त लोकके एक एक श्रदेश 
पर स्थित एक एक प्रदेश मात्र असख्यात द्रव्य है। उनके परिणामके निमित्तसे समय, 
भावली आदि व्यवहारकाल है । इस प्रकार जीव द्रव्य सहित छह द्रव्य जानना । कालके 
वह प्रदेश नहों हैं मत: कालके बिना शेष पाँच द्रव्योंको पंचास्तिकाय कहते है । इसमें 
जीवतत्त्व और पुद्गल-भ्रजी वतत्त्वके परस्पर सम्बन्धसे अन्य पाँच तत्त्व हीते है । 


हे. मालवनत््व:---जीवके रागादि परिणामोंसे योगद्वारा प्रानेवाले प्रदगलके 
भागमनको भासवतन्च कहते है । 


पुरुषाथंसिद्धि-ठपाय ] “[ २६ 


४. बन्धतत्त्तः--जीवकी अशुद्धताके निमित्तसे आये हुए पुदगलोंका ज्ञानावरणा- 
दिरूप अपनी स्थिति और रससंयुक्त श्रात्मप्रदेशोंके साथ सम्बन्धरूप होनेको बन्धतत्त्व 
कहते है । 5 न्‍ 

५. संवरतत्त्वः--जीवके रागादि परिणामके अभावसे पुदुगलोंके न आनेको संवर- 
तत्त्व कहते है । 

६. निजरातत्त/--जीवके शुद्धोपयोगके बलसे पूर्वमें बेंघे हुए कर्मोके एकदेश नाश 
होनेको संवरपूर्वक निर्जरा कहते है। कर्मके फलको भोगने पर जो उनकी निज्जरा की 
जाती है वह निर्जेरा मोक्षके लिए कारणभूत नही है । 


७, मोक्षतत्वः--सर्वथा कर्मके नाश होने पर जीवके निजभाव प्रगट होनेकों 
मोक्षतत्त्व कहते है । यह सात तत्त्वार्थ जानना । पृण्य-पाप तत्त्व है वह आख्रवतत्त्वके 
भेद है इसलिये अलग नही कहे गए। इस प्रकार यह तत्त्वार्थंका श्रद्धान है वही 
सम्यग्दशनका लक्षण कहा है । 

प्रश्ष।---इस लक्षणमें श्रव्याप्तिदोष आता है। किस प्रकार ? जिस समय सम्यरहष्टि 
विषय-कषायकी तीब्रतारूप परिणमन करता है तब ऐसा श्रद्धान कैसे रह सकता है ? 
लक्षण तो वह है जो लक्ष्यमें सवेथा सदाकाल पाया जावे । 


उत्तर--जीवके दो भाव हैं। एक श्रद्धानरूप है, दूसरा परिणमनरूप है । 
श्रद्धानहूप तो सम्यक्त्वका लक्षण है और परिणामरूप चारित्रका लक्षण है| सम्यर्दृष्टि 
विषय-कषायके परिणमनरूप हुआ है, श्रद्धानमें प्रतीति यथावत है । “जिस प्रकार 
गुमाश्ता साहुकारका चाकर है। उसके अन्तरखज्में ऐसी प्रतीति है कि यह सभी कुछ 
सेठका कार्य है, मेरा-घर तो भिन्न ही है। परिणामोंसे तो सेठके कार्यमें प्रवत्तेन करता 
है श्रौर उस सेठके कार्यको “मेरा-मेरा” भी कहता है, नफा-तुकसान होने पर हर्ष- 
शोक भी करता है और उस प्रतीतिको बारबार सभालता भी नही है। परन्तु जिस 
समय उस सेठका और अपना हिसाब करता है तब जेसी प्रतीति अन्तरज्में थी वैसी 
प्रगट करता है। सेठके कार्यमे प्रवर्तन करते समय वह ग्रतीति शक्तिरूप रहती है । 
कदाचित्‌ वह सेठके धनकी चोरी करके उसे अपना जाने तो उसे अपराधी कहते हैं । फिर 
वह गुमाश्ता सेठकी नौकरीकों पराधीन दुखदायक मानता है परन्तु अपने स्वयंके घनके 
बल-बिना झ्राजीविकाके वशवर्त्ती होकर उसके काममें प्रवरतेन करता है ।” वैसे ही जानी 
कर्मके उदयको भोगता है ॥ 


३७ [ पुरुषार्थंसद्धि-उपाय 


इसके अन्तरज़्में ऐसी प्रतीति है कि यह सब दिखावा मात्र भेष है, मेरा स्वरूप 
तो उन सबसे भिन्न ही है, परिणामोंके द्वारा औदयिक भावोंमें परिणमन करता है और 
उदयके सम्बन्धके वश “मेरा-मेरा” भी कहता है, इष्ट-अनिष्टमें हर्ष-विषाद भी केरता 
है और अपनी उस प्रतीतिको बारबार समालता भी नही है। परन्तु जिस समय उस 
कर्म और अपने स्वरूपका विचार करता है तब जैसी ग्रतीति अन्तरद्गमें थी वैसी ही प्रगट 
करता है | फिर उस कर्मके उदयमे वह प्रतीति शक्तिरूप रहती है यदि कदाचित्‌ कभी 
भी उस कर्मके उदयको श्रद्धानमें अपना जाने तो उसे मिथ्यात्वी कहते हैं । 
पुन: वह ज्ञानी कर्मके उदयकों पराधीन दुख जानता है परन्तु अपने शुद्धोपयोगके 
बल-विना पूर्वबद्ध कर्मके वश होकर कमेंके औदयिक भावोंमें प्रवतेन करता है। इस 
प्रकार सम्यवत्वीके तस्वाथेश्रद्धान सम्यस्दशन परिणमनरूप तो निर्बाधरूपसे निरन्तर ही है 
परन्तु ज्ञानोपयोग अपेक्षासे देखा जावे तो सामान्यरूप अथवा विशेषरूप, शक्ति श्रवस्थामें 
“अथवा व्यक्त अ्रवस्थामें (-सम्यक्रूप परिणमन तो ) सदाकाल होता ही है रे 
प्रश्ष---भले ही इस लक्षणमें अव्याप्ति दोष नही है परन्तु अतिव्याप्ति दोष तो 
लगता है । कारण कि ब्रव्यलिंगी मुनि जिनप्रणीत सात तत्तवोंको ही मानता है श्रन्य 
मतके कल्पित तत्तवोंको नहीं मानता | लक्षण तो ऐसा होना चाहिये जो लक्ष्यके श्रलावा 
अन्य स्थानमें न पाया जावे । 


उत्तरा---द्रव्यलिंगी मुनि जिनप्रणीत तत्त्वको ही मानता है परन्तु विपरीताभिनिवेश्वसे 
संयुक्त मानता है. शरीराश्रित क्रियाकाण्हको अपनी जानता है इससे अजीवतत्त्वमें 
जीवतत्त्वका श्रद्धान करता है । पुनः आल्व-बन्धरूप जो शील # संयमादिकरूप परिणाम 
हैं उन्हें संचर-निजेरारूप मानकर मोक्षका कारण मानता है। द्रव्यलिंगी पापसे तो विरक्त 
हुआ है परन्तु पुण्यमें उपादेय बुद्धिसि परिणमन करता है इसलिये उसे तत्त्वार्थश्रद्धान 
नहीं है। इस भाँति ( विपरीत अभिप्रायरहित ) तच्वार्थश्रद्धानरूप सम्यग्दशेन अंगीकार 
करना चाहिये ॥॥२२।। 
सम्यक्त्वके आठ अक्लोंका वर्णन--- 
१--निःशक्लित अक्छु 
सकलमनेकान्तात्मकमिदमुक्त' वस्तुजातमखिलतेः । 
किमु सत्यमसत्यं वा न जातु शंकेति कर्त्तव्या ॥२१३॥ 


# शील--शुमभावरूप व्यवद्दार अ्रद्गचर्या दि । 
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अस्तयाथ+--_ अखिलके। ] सर्वज्ञदेव द्वारा [ उक्त ] कहा गया [ इृदं | यह 
[ सकल ] समस्त [ वस्तुजातं | वस्तुसमृह [ अनेकान्तात्मक ] अनेकान्तस्वभावरूप है वह 
[ किम्तु सत्य ] क्‍या सत्य है ? [ वा असत्यं | अथवा श्रसत्य है [ इति ] ऐसी [ शंका ] 
शंका [ जातु ] कभी भी [ न] नही [ कच्तेव्या ] करना चाहिये । 


टीकाआ---  अखिलजः इदं सकल वस्तुजातं अनेकास्तात्मकं उक्त किए सत्यं वा अप्तत्ये 
वा । जातु इति शंका न क्चेव्या' | सर्वज्देवने यह समस्त जीवादि पदार्थोका समूह 
अनेकान्तात्मक अर्थात्‌ अभ्रनेक स्वभावसहित कहा है। क्या वह सच्चा है या भूठा ऐसी 
शंका कभी नहीं करना चाहिए | 


भावाथथ;---शंका नाम संशयका है । जिन प्रणीत पदार्थोर्में शंका नहीं करना । 
इसीको "निःशंकित नामक अंग कहते हैं ( कारण कि जिन भगवान अन्यथावादी 
नही है। ) 
२--- निःकां क्षित अंग 


इह जन्मनि विभवादीन्यमुत्र चक्रिवकेशवल्वादीन । 
एकान्तवाददूषित परसमयानपि च नाकांक्षेत्‌ ॥२४॥ 


अन्वयार्थ:--[ इद ] इस [ जन्मनि ] लोकमें [ विभवादीनि ] ऐश्वर्ये, सम्पदा श्रादि, 
[ अप्त॒त्न ] परलोकमें [ चक्रित्वकेशवत्थादीन्‌ ] चक्रवर्ती, नारायण भ्रादि पदोंको [च ] 
और [ एकान्तवाददूषित परसमयान्‌ ] एकान्‍्तवादसे दुषित अन्य धर्मोको [ अपि | भी 
[न आकांक्षेत्‌ | न चाहे । 

टीकाः-- हृह जन्मनि विभवादीनि न आकांक्षेत्‌--सम्यग्हष्टि इस लोकमें तो सम्पदा 
इत्यादि तथा पुत्रादिकको नहीं चाहता “च अध्नत्न चक्रित्व केशवत्वादीन न आकांक्षेत्‌' तथा 
परलोकमें चक्रवरत्तीपद, नारायणपद श्रौर आदि शब्दसे इन्द्रादिक पदको नहीं चाहता । 
फल सकती कक व त “मल अमल मल 


१ स्वामी समस्तभद्राच/येक्रत रत्नकरण्ड श्रावकाचार गा० ११ में कह्दा है कि तस्‍्त यहो है ऐसे 
ही है अन्य नहीं है अथवा अन्य रीतिसे नहीं है | ऐसी निष्कम्प तलवारकी तीक्ष्णघारके समान सनन्‍्मारमे 
संशय रद्वित रुचि-विश्वासको निःशंकित अंग कहते है । 

२ निःकांक्षा-( विषयोंकी व विषयके साधनोंकी अभिछाषा-( आश्ाको कांक्षा कहते हैं ) अर्थात 
कर्मके बश, अन्तवाले, उद्यमें दुखमिश्रित और पापका बीजरूप सुखर्म अनित्यताका श्रद्धान होना वहद्द 
निःकांक्षित अंग है। ( रव्नकरण्डभ्रावकाचार गाथा १९ ) 
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'एकान्तवाददूषितपरसमयान्‌ अपि न आकांल्षेत! वस्तुके एकान्त स्वरूपको कथन करनेके 
कारण जो दृषित है ऐसे अ्रन्य मत है उनको भी नही चाहता । 


भावार्थ--निःकांक्षित नाम वांछा रहितका है। कारण कि इस लोक सम्बन्धी 
तथा परलोक सम्बन्धी पुण्यके फलको नहीं चाहता इसलिये सम्यकत्वी पुण्यके फलरूप 
इन्द्रियोंके विषयोको आकुलताका निमित्त होनेसे दुखरूप ही मानता है | फिर अत्यमती 
नाना प्रकारकी एकान्तरूप कल्पना करते है उन्हे भला जानकर नहीं चाहता है 


३--'निर्विचिकित्सा अंग 


जुत्तष्णाशीतोष्णप्रभूतिषु॒ नानाविधेषु भावेदु । 
दृव्येषु पुरीषादिषु विविकित्सा नेव करणीया ॥२५॥ 


अन्वयाथ।---_ छुत्तष्णाशीतोष्णप्रभृतिषु ] भूख, प्यास, सरदी, गरमी इत्यादि 
” [ नानाविधेषु ) लाला प्रकारके [ भावेषु ] भावोमें और [ पुरीषादिषु ] विश आदि 
[ दृव्येषु ] पदार्थोमें [| विचिकित्सा ] ग्लानि [ नैव ] नही [ करणीया ] करना चाहिये । 


दीकाई---- छुत्तषा शीतोष्णप्रभृतिषु नाना विधेषु भावेषु द्रव्येषु पुरीषादिष विचिकित्सा 
नव करणीया' क्षुधा, तृषा, शीत, उष्ण इत्यादि नाना प्रकारकी दुखदायक पर्यायों में एव 
अपवित्र विष्ा आदि पदार्थमिं गलानि नहीं करना चाहिए । 


भावार्थ:---विचिकित्सा नाम असुहावनेका है अथवा ग्लानिका है, उनसे जो रहित 
हो उसे निविचिकित्सा कहते है । पापके उदयसे दुखदायक भावोंक संयोग होने पर 
उद्ेगरूप न होना, कारण कि उदयाधीन कार्य अपने वश नही है | इस दुखसे अमूर्तिक 
आत्माका घात भी नहीं है फिर वि्टादि निन्‍्ध वस्तुमे ग्लानिरूप न होना, क्योंकि वस्तुका 
ऐसा ही स्वभाव है। इसमें श्रात्माको क्या ? अथवा जिस शरीरमे आत्मा निवास 
करती है उसमें तो सभी वस्तुयें निन्‍्ध ही है ॥२५।॥। 





१ लिर्विचिकित्सा अज्ज-रस्लश्षय अथौत्‌ सम्यग्दशेन ज्ञान चारित्रसे पवित्र परन्ठु स्वाभाविक 
अपधिन्न शरीरमें ( मुनि-घर्मात्माफ़े सलिन दारीरमें ) ग्छानि न करके उनके गुणोंमें श्रीति करना 
निज्ञ गुप्सा मंग कहलाता है ( रत्नकरण्ड श्रा० गा० १३ ) 
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४--'अमूद्रृष्टि अंग 

लोके शास्त्राभासे' समयाभासे च देवताभासे । 

नित्यमपि तत्वरुचिना कत्तंव्यममूढटश्विम ॥२६॥ 


अन्वया्थ:--[ लोके ] लोकमें [ शास्त्राभासे ] शास्त्राभासमें [ समयाभासे ] 
धर्माभासमे [ च ] भौर [ देवताभासे | देवाभासमें [ तत्वरुचिना ] तत्त्वोंमें रुचिवान 
सम्यग्दृष्टि पुरुषको [ नित्यमपि ] सदाही [ अमृद्दृश्टित्वं ] मूढतारहित श्रद्धान [ कर्च॑व्यं ] 
करता चाहिए 

टीकाः---तत्वरुचिना नित्यं अपि अपृह्द्श्टित्वं कर्चव्यं'--तत्वश्रद्धावान पुरुषको 
सर्देव अमृठ्दृष्टि होना चाहिए । मुढ़दृष्टि यथार्थज्ञानरहितका नाम है उसरूप श्रद्धान 
वालेको होना योग्य नही । कहाँ कहाँ होना योग्य नहीं ? वह भागे बतलाते हैं । 
लोके-लोकमें बहुतसे जीव विपरीत भावसमें प्रवत्तंन करते हों तो भी स्वयंको उनकी 
तरह ( देखादेखीसे ) प्रवर्तन नही करना चाहिए | शात्त्राभासे-शास्त्र जैसा .प्रति- 
भासित होने वाले अन्यवादियों द्वारा रचे गए ग्रन्थोंमें रचिरूप नहीं प्रवत्तेत करना . 
चाहिए । समयामासे-सच्चेमतकी तरह ही प्रतिभासित होने पर श्रन्यमतमें कोई क्रिया 
भलो ज॑सी मालूम पड़े तो भी उसे भला जानकर प्रवत्तेव नही करना । अथवा समय 
अर्थात्‌ पदार्थ सरीखा प्रतिभासित होवे ऐसे अन्यवादियों द्वारा कहै गए कल्पित तत्व 
यक्ति यक्त सा भासित होने पर भी उसमें सत्यबुद्धि नही करनी चाहिये । देवताभासे- 
यद्यपि देव जैसा प्रतिभासित होवे तो भी अरहन्त देवके अलावा श्रन्य देवोंमें कुछ किचित्‌ 
चमत्कारादि देखकर विनयरूप प्रवर्तत नही करना चाहिए। 'चकारसे और भी जो गुरु 
जैसा प्रतिभासित हो ऐसे विषय-कषायसे युक्त लम्पटी वेषधारीके प्रति विनयरूप प्रवत्तेन 
नहीं करना चाहिए । इस भाँति यथार्थज्ञानसे भ्रष्ट करनेवाले कारणोसे पूर्णोरूपेण 
सावधान रहना चाहिये ॥॥२६।। 


१ अमृदत्व-दुखदायक खोटे भार्ग अथवा कुत्सित्‌ धर्मोंमें और कुमार्गोम॑ रहनेवाले पुरुषोंमें 
(भले द्वी वह छौकिकर्मे प्रख्यात द्वों ) उनमें मनसे भी प्रामाणिकता माने नद्ीं-कायासे प्रशंसा और वचनसे 
स्तुति करे नद्दीं-उसे अमूढ्दृ॒ष्टि कद्दते हैं । गा० १४ ।॥। 

२ समयाभास यथार्थमें जो पदार्थ तत्त्वाथे नहीं है परन्तु भ्रम बुद्धिसे वेसे ( तत्वाथरूप ) दिखाई 
पड़ने छगें जैसे कि मिथ्यादृष्टियोंके बनाए शास्त्र यथार्थमें तो शास्त्र नहीं हैं परन्तु श्रमसे शात्र जसे भासित 


हों वह शास्राभास-समयाभास है । 
भ्‌ 
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५४-- उपगूहन अंग 
धर्मो>मिवद्ध नीयः सदात्मनो मार्दवादिभावनया। 
० ( 
प्रदोषनिगूहनमपि विधेयमुपवृ हणगुणाथेंघ्र ॥२७॥ 
अन्वयार्थ:---[ उपच्य हणगुणार्थ ] उपबवृ हण नामक ग्रुणके लिये [ मार्दवादिभावनया ] 
मार्देव, क्षमा, सन्‍्तोषादि भावनाओंसे [ सदा ] निरन्तर [ आत्मनो धर्मः ] अपने आत्माके 
घर्मकी श्र्थात्‌ शुद्धस्वभावकी [ अभिवद्धेनीयः ] वृद्धि करनी चाहिये और [ परदोपनि- 
गृहनमपि | दूसरेके दोषोंकों गुप्त भी रखना [ विधेयम्‌ ] चाहिए (यह भी कत्तेब्य है) । 
टीकाः--उपच्र ह्ण मुणाथ मादबादिभावनया सदा आत्मनः धर्म! अभिवद्धनीयः ।? 
उपबू हरा नामक गुणके लिए मार्देव श्रर्थात्‌ कोमल परिणाम तथा आ्रादि शब्दसे क्षमा 
संतोषादि भावनासे सदा श्रपने आत्माका निजस्वभाव प्रगटरूपसे बढ़ाना परदोषनि- 
गृहनमपि विधेयम्‌' अन्य जीवका जो कोई निन्दायोग्य दोष हो उसे प्रगट न करके दाब 
देना उचित है । 
५ + [ [| 
भावा्थ:---उपवृ हणका अर्थ बढ़ाना है अतः अपने आत्माका धर्म बढ़ाना । पुनः 
इस अंगका अपरनाम उपगूहन भी है, इस अपेक्षासे दूसरेके दोषों को छिपाना योग्य 
है क्योंकि उन्हें प्रगट करनेसे उनको दुःख उत्पन्न होता है २७॥॥ 
६--- स्थितिकरण अंग 
कामक्रीधमदादिषु चलयितुमुदितेषु वर्त्मनो न्‍्यायात्‌ । 
श्र तमात्मनः परस्य च युक्‍त्या स्थितिकरणमपि कार्यम्‌ ॥१८॥ 
5 अन्वयार्थ:--[ कामक्रोधमदादिषु ] काम, क्रोच, मद, लोभादि विकार |[ न्यायाव्‌ 
वत्मन: ] न्‍्यायमार्गसे भ्रर्थात्‌ धर्ममा्गसे [| चलूयितुस ] विचलित करवानेके लिए 
[ उदितेषु ] भ्रगट हुआ हो तब [ श्रुतं ] शास्त्र अनुसार [ आत्मनः परस्य च ] श्रपनी 
ओर परकी [ स्थितिकरणं ] स्थिरता [ अपि ] भी [ कार्यम्‌ ] करनी चाहिए । 
१ उपगृहनत्व>-मोक्षमार्ग स्वयं तो झुद्ध ही है। उसकी अशक्त और अज्ञानी जीवॉके आश्रय 


उत्पन्न हुई लिन्दाको दूर करना उपयूद्ठन कहलाता है | ( स्व॒सन्मुखताके बलसे आठ्धिकी वृद्धि करनेको 
उपत्र दम अद्न कदत हे । ) ( रत्नकरण्डश्रावकाचार गाया १४ ) 


ने स्यिनिकरणत्व-सम्यर्शन और सम्यम्चारितसे चलछायमान होने पर बीवोंको धर्मवत्सल 
विद्वानों द्वारा स्थिरीभूत्त करनेको स्यथितिकरण अन्न कहते हैं। ( गाथा १६ रत्तकरण्डआवफाचार ) 


पुरुषार्थंसद्धि-उपाय ] [ ३४ 


टीकाः--कामक्रोधमदादिषु न्यायात्‌ वरत्मंनः चलयितुं उदितेष आत्मनः परस्थ च॑ 
श्रुतं युक्‍त्या स्थितिकरणं अपि कार्यम! ।--सैथुनका भाव, क्रोधका, सानका भाव तथा 
आदि शब्दसे लोभादिकका भाव न्यायरूप धर्म मार्गसे भ्रष्ट करनेवाला है, श्रत: उनके 
प्रगट होने पर अपने को तथा श्रन्य जीवोंको शास्त्रानुसार युक्तिसे धर्ममें स्थिर करना 
भी ध्रद्धावान पुरुषको योग्य है । 

भावाथ;--जो धर्मसे भ्रष्ट है उन्हें पुनः धर्ममें स्थापित करना स्थितिकरण है । 
और धर्मभ्रष्टता कामक्रोधादिके वशीभूत होने पर होती है। इसलिये जो इनके निमित्त 
से अपने परिणाम भ्रष्ट हों तो स्वयं युक्ति पूर्वक धर्ममें स्थिर होना चाहिये, भौर अन्य 
जीव भ्रष्ट हों तो उन्हें भी जेसे बने वैसे धर्ममे हढ़ करना चाहिए ॥२५॥। 

७-- वात्सल्य अंग 
अनवरतमहिंसायां शिवसुखलक्ष्मीनिबन्धने धर्मे । 
सर्वेष्वपि च सधर्भिषु परम वात्सल्यमालम्ब्यम ॥२९॥ 

अन्वयार्थ:--[ शिवसुखलक्ष्मीनिबन्धने,] मोक्षसुखरूप  सम्पदाके कारणभूत 
[ धर्म ] धर्ममें [ अहिसायां ] श्रहिसामें [ च ] और [ सर्वेष्वपि ] सभो [ सघर्मिषु 
साधर्मीजनोंमें [अनवरतं ] निरन्तर | परम |] उत्कृष्ट [ वात्सल्यं ] वात्सल्य अथवा 
प्रीतिका [ आलम्ब्यम्‌ ] आलम्बन करना चाहिये । 

टीकाः-- शिवसुखलक्ष्मी निवन्धने अहिंसायां धर्म सर्वेष्यपि च सघर्मिपु परमंवात्सल्य॑ 
अनवरतं आलम्ब्यम्‌'--मोक्षसुखकी सम्पदाके कारणभूत हिसारहित जिनप्रणीत धर्ममें तथा 
उस धममंयुक्त सभी साधमियोमें उत्कृष्ट वात्सल्य निरंतर रखना चाहिए । 

भाषाथ/--गोवत्स जैसी प्रीतिका नाम वात्सल्य है | जैसे बछड़ेकी प्रीतिसे गाय 
सिंहनीके सन्मुख चली जातो है श्रौर विचार करती है कि यदि मेरा भक्षण हो जाय 
और बछुड़ेकी रक्षा हो जाय तो अत्यत्तम है। ऐसी प्रीति धर्म और धर्मात्माओके 
प्रति होनी चाहिए, जो तन मन घन सर्वेस्व खर्चे करके अपनी प्रीतिको पाले 4२६।। 

८--प्रभावना अँग 
आत्मा प्रभावनीयो रत्नत्रयतेजसा सततमेव । 
दान तपोजिनपूजाविद्यातिशयेश्च जिनधर्म : ॥३०॥ 


१ बात्सल्य-अपने साथके धर्मात्मा जीवोंका सच्चेमावसे कपट रद्दित यथायोग्य सत्झार करना । 
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अन्वयार्थ:--] सततमेव ] निरंतर [ रत्नत्रयतेजसा ] रत्नत्रयके तेजसे [ आत्मा ] 
अपनी आत्माको [ प्रभावनीयः | प्रभावनायुक्त करना चाहिए [ च्‌] और [. दानतपो- 
जिनपूजाविद्यातिशयेः ] दान, तप, जितपूजन और विद्याके श्रतिशयसे श्रर्थात्‌ इनकी वृद्धि 
करके [ जिनधर्मः ] जैनधरमंकी प्रभावना करना चाहिए । 


दीका।--- रत्नत्रयतेजसा सतत एवं आत्मा प्रभावनीयः--रत्नन्नयके तेजसे निरंतर 
अपनी आत्माको प्रभावनासंयुक्त करना चाहिए। और 'दानतपोजिनपूजाविदातिशयेः 
जिनधर्मः प्रभावनीय/--तथा दान, तप, जिनपूजा, विद्या, चमत्कारादिसे जैनधर्मकी 
"प्रभावना करना चाहिए । 


भावार्थ:--प्रमावना अर्थात्‌ श्रत्यन्तपने प्रगट करना । अपने पभ्रात्माका अतिशय 
तो रत्नत्रयके प्रताप बढ़ने से प्रगट होता है और जैनधर्मका श्रतिशय प्रचुर दया-दानसे 
उग्रतप करके, बहुत धन खर्च करके भगवानकी पूजा करवाकर, शास्त्राभ्यास करके 
तथा निर्दोष देवादिके चमत्कारसे ( जैन धर्मकी महिमा ) प्रगठ होता है अतः ऐसा 
श्रतिशय प्रगट करना चाहिए । इस प्रकार सम्यक्त्वके आठ अंगोंका वर्णन किया । यह 
शभ्राठ अंग किसी सम्यकृदृष्टिके सम्पूर्ण होते है, किसीके थोड़े होते हैं, किसीके गौरारूपसे 
तथा किसीके मुख्यरूपसे होते है। परन्तु सम्यक्त्वकी शोभा तो तभी होती है जब यह 
आ्राठों अंग सम्पूर्ण मुख्यरूपसे प्रगट प्रत्यक्ष भासित हों । इस भाँति सम्यक्त्व अग्रीकार 
करने के,पश्चात्‌ धर्मी ब्रहस्थको क्या करना चाहिये यह आगे कहेंगे ॥॥३०॥। 


इस प्रकार श्रीमद्‌ अ्रमृतचन्द्रसूरि विरचित पुरुषाथसिद्धिउपाय, जिसका अपर नाम 
जिनप्रवचनरहस्यकोप है, में सम्यग्दशंन वर्णन नामक प्रथम अ्रधिकार समाप्त । 





१ प्रभावना-( खर्वेज्ञ वीतरागकथयित विवेक पूर्थक ) जैंसे बने वैसे अज्ञानान्धकारके प्रसारको दूर 
करके ज्ञिन शासनके माहात्म्यका प्रकाश करना प्रभावना कददछाता है ( रत्न० श्रावकाचार गा० ६८) 


सम्याज्ञान अधिकार 


इत्याश्रितसम्पक्ले: सम्य्त्ञानं निरुष्य यत्नेन । 
आम्नाययुक्तियोगेः समुपास्य नित्यमात्महितेः ॥३ १॥ 
पृथगाराधनमिष्ट' दर्शनसहभाविनो5पि बोधस्य । 
लक्षएभेदेन यतो नानात्व॑ सम्मवत्यनयो! ॥३२॥ 


अन्धयार्थ:---[ इति ] इस प्रकार [ आश्रितसम्यकत्वैः ] जिन्होंने सम्यक्त्वका आ्राश्रय 
लिया है ऐसे [ आत्महितः ] भ्रात्महितकारी पुरुषोंको [ नित्यं ] सदैव [ आम्नाययुक्तियोगेः ] 
जिनागमकी परम्परा श्रौर युक्ति अर्थात्‌ प्रमाण-नयके अलुयोगसे [ निरूप्य ] विचार 
करके [ यत्नेन | प्रयत्नपूर्वक [ सम्यण्ज्ञानं ] सम्यरज्ञानका | सप्ुपाध्यं ] भले प्रकारसे 
सेवन करना योग्य है, [ दशनसहभाविनो 5पि ] सम्यग्दर्शनके साथ ही उत्पन्न होने पर भी 
[ बोधस्य ] सम्यग्ज्ञानका [ प्रथगाराधनं ] जुदा ही आराधन करना [ इृष्ट ] कल्याण- 
कारी है, [ यतः ] कारण कि [ अनयोः | इन दोनोंमें श्रर्थातुं सम्यग्दर्शन और 
सम्यग्ज्ञानमें [ लक्षणभेदेन ] लक्षणके भेदसे [ नानात्व॑ ] भिन्नता [ संभवति | संभव है। 


टीका।--- इत्याश्रित सम्यक्त्वैंः आत्महितेः च यत्नेन सम्यस्ज्ञानं सप्ुपास्यस! [--इस 
प्रकार जिन्होंने सम्यक्त्व अगीकार किया है, ऐसे अपने आत्माका हित करनेवाले धर्मात्मा 
जीवॉको जिस तिस-उचित उपायसे सम्यग्ज्ञानका सेवन करना चाहिए । 


भावार्थ:--सम्यक्त्वको अेगीकार करनेके बाद सम्यग्ज्ञानकों अंगीकार करना 
'किंकत्प:---किस भाँति सेवत करना ? 'आम्नाययुक्तियोंगें! निरूप्प'--आम्ताय अर्थात्‌ 
जिनागमकी परम्परा और यक्ति श्रर्थात्‌ प्रमाण-नयके शअनुयोगसे भले प्रकार उस 
सम्यग्जञानका विचार-निर्णय करके उसका सेवन करना । 


भावाथं--जो पदार्थका स्वरूप जिनागमकी परम्परासे मिलता हो उसको प्रमाण 
आऔर नयसे अपने उपयोगमें ठोक करके यथावत्‌ जाननेको ही सम्यग्ज्ञानका सेवन करना 
कहा जाता है । उस प्रमाण-नयका स्वरूप किचिन्मात्र लिखते है । 
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प्रमाण-नयका संक्षिप्त स्वरूप 


प्रमाण सम्यग्ज्ञानकों कहते हैं वह प्रत्यक्ष और परोक्षके भेदसे दो प्रकारका है । 
प्रत्यक्षेके भी दो भेद हैं। जो ज्ञान केवल आत्माके ही आधीन होकर अपने विषयप्रमाण 
विशदतासे स्पष्ट जाने उसे पारमार्थिक प्रत्यक्ष कहते है। उसके भी दो भेद हैं। 
अवधिज्ञान, मन:पर्ययज्ञान तो एकदेश प्रत्यक्ष हैं और केवलज्नान सर्च प्रत्यक्ष है तथा जो 
नेत्रादि इन्द्रियों द्वारा वर्णादिकको साक्षात्‌ ग्रहण करे भ्रर्थात्‌ जाने उसे सांव्यवहारिक 
प्रत्यक्ष कहते हैं । परमार्थसे यह जानना परोक्ष ही है, कारण कि स्पष्ट जानपना नही 
है । उसका उदाहरण:-जैसे आँखसे किसी वस्तुको सफेद जाना उसमें मलिनताका भी 
मिश्रण है । अमुक अंश श्वेत है और अ्रमुक मलिन है ऐसा इसे स्पष्ट प्रतिभासित नहीं 
होता भश्रत: यह व्यवहारमात्र प्रत्यक्ष है परन्तु आचारये इसको परोक्ष ही कहते हैं । 
मतिज्ञान श्रतज्ञानसे जो जानना होता है वह सभी परोक्ष है । 


परोक्ष प्रमाण:--जो ज्ञान अपने विषयको स्पष्ट न जाने उसे परोक्ष प्रमाण कहते 
हैं । उसके पाँच भेद हैं । १ स्मृति, २ प्रत्यभिज्ञान, ३ तक, ४ अनुमान, ५ आगम यह 
पाँच भेद जानना | 


१. स्वृतिः--पूर्वमें जिस पदार्थों जाना था उसे ही याद करके कालान्तरमें जान 
लेनेको स्मृति कहते हैं । 

२. प्रत्यभिज्ञान;--जैसे पहले किसी पुरुषको देखा था फिर बादमें याद किया कि 
यह तो वही पुरुष है जिसे मैंने पहले देखा था । जो पहलेकी बात याद करके प्रत्यक्ष 
पदार्थका निश्चय करनेमें आये उसे प्रत्यभिज्ञान कहते हैं। जैसे पहले यह सुना था कि 
नील गाय नामक पशु गाय जैसा होता है वहाँ कदाचित वनमें नील गायको देखा तो यह 
बात याद आगई कि गाय जैसा नील याय होता है ऐसा पहले सुना था वह नील गाय 
पशु यही है । 

३. तक---व्याप्तिके ज्ञानको तक कहते हैं । “इसके बिना यह नही” इसे व्याप्ति 


कहते हैं जिस तरह अग्निके बिना धुआं नही होता, आात्माके बिना चेतना नहीं होती । 
इस व्याप्तिके ज्ञानकों तर्क कहते हैं । 


४. अनुमान+---लक्षणके द्वारा पदार्थका निश्चय किया जाय उसे अचुमान कहते 
हैं) जैसे किसो पर्वेतमेंसे छुआ निकलता देखकर निश्चय करना कि यहाँ अग्नि है । 
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४. आगम--आप्तके वचनके निमित्तसे पदार्थके जाननेको श्रागम कहते है। 
जैसे शाख्न्से लोकका स्वरूप जानना | इस तरह परोक्षप्रमाणके पाँच भेद जानना । 


नय 


श्रुतज्ञानप्रमाणके अंशको नय कहते हैं। प्रमाणसे जो पदार्थ जाना था उसके 
एक धर्मंको मुख्यतासे अनुभव कराये उसे नय कहते हैं । उसके दो भेद है। ( द्रव्याथिक 
ओर पर्यायाथिक ) जो द्रव्यको मुख्य करके अ्रनुभव कराये वह द्रव्याथिकनय है । उसके 
तीन भेद है । 


१. नेगमः--सकल्प मात्रसे पदार्थके ग्रहण करने-जाननेको नैगम कहते है। जैसे 
कठौती बनानेके लिए कोई लकडी लेने जा रहा था, उससे किसीने पुछा कि “तुम कहाँ 
जाते हो ? तब उसने उत्तर क्या कि मैं कठौती लेने जाता हैँ । जहाँ वह जा रहा है 
वहाँ कठौती तो नही मिलेगी परन्तु उसके विचारमें है कि मैं लकड़ी लाकर कठौती 
बनाऊँगा । 


२, संग्रह*--सामान्यरूपसे पदार्थेकि ग्रहणको संग्रहनय कहते है। जैसे-छह जातिके 
समस्त द्रव्य सचा लक्षण संयुक्त है। इन छह द्रव्योके समूहको द्रव्य संज्ञा द्वारा जानना 
इस नयका प्रयोजन है । 


३. व्यवहारनय+--सामान्यरूपसे जाने हुए द्रव्यके विशेष ( भेद ) करनेको 
व्यवहार कहते है । जैसे द्रव्यके छह भेद करना । इस प्रकार यह तीन भेद द्रव्याथिक- 
नयके बताए है । 


पर्यायार्थिकनयके चार मेद हैं | जो वर्तमान पर्यायमात्रको जानता है उसे ऋजु- 
सूत्रनय कहते है । ( व्याकरणादिके अनुसार शब्दकी अशुद्धताको दूर करना शब्दनय 
तथा पदार्थमें मुख्यतासे एक अर्थके आरूढ करनेको समभिरूढनय कहते है। जैसे 
“गच्छुतोति गौ:'के अनुसार 'जो चले वही गौ' होती है परन्तु यहाँ बंठी हुईको भी गौ 
कह देते है। तथा जो वर्तमान क्रिया जैसो हो उसीके अनुसार वैसा ही कहना 
एवंभूतनय है । जैसे चलती हुईको ही गो कहना, सोती हुई, बैठी हुई को गौ न कहना | 
इस प्रकार नयके भेद जानना चाहिए | ) इनमें शब्दनय, समभिरूढनय तथा 
एवशूतनयको शब्दनय कहते है । ( इस प्रमाण-तयके संयोगको यूक्ति कहते हैं । 
“ज्यप्रमाणाभ्यां युक्ति:” इति वचनात्‌ । यहाँ पर प्रमाण-नयका थोड़ासा कथन इसलिए 
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कर दिया है कि बिता प्रमाण-नयके पदार्थके स्वरूपका यथार्थ ज्ञान नहीं होता । 
“प्रमाणनयरधिगम:” । ( त० सूत्रजी अ० १-६ ) 

जिस समय आत्माको सम्यग्द्शन होता है उस समय मतिज्ञान और श्रतज्ञान तो 
श्रवश्य होता ही है परन्तु इस सम्यग्ज्ञानको विशेषरूपसे जुदा आराधन करना योग्य है । 
किसलिए ? “यतः लक्षणमेदेन अनयो१ नानात्व॑ं संभवति' । कारण कि लक्षण भेदसे इन 
दोनोमें भिन्नत्व सम्भव है। सम्यक्त्वका लक्षण यथार्थ श्रद्धान है और इसका 
( ज्ञानका ) लक्षण यथार्थ जानना है इसलिए इसे जुदा कहा ॥३१-३२॥। 


आगे सम्यक्‍त्वके बाद ज्ञान कहनेका कारण बताते हैं।--- 
सम्यग्ज्ञानं कार्य सम्यक्त्व॑ कारण वदन्ति जिना; । 
तजानाराधनमिष्ट. सम्यक्त्वानन्तरं तस्मात्‌ ॥३३॥ 


अन्वयार्थ:---[ जिनाः ] जिनेन्द्रदेव [ सम्यण्ज्ञानं ] सम्य्शानकों [ कार्य ] कार्य 
और | सम्यक्त्व॑ ] सम्यक्त्वको [ कारणं ] कारण [ बदन्ति ] कहते हैं, [ तस्माद ] 
इसलिये [ सम्यक्त्वानन्तरं ] सम्यकत्वके बाद तुरन्त ही [ ज्ञानाराधनं ] ज्ञानकी आराधना 
| इष्टम्‌ | योग्य है। 

टीकाः--जिना$ सम्यग्ज्ञानं कार्य सम्यकत्वं कारणं वदन्ति--जिनदेव सम्यग्ज्ञानको 
कार्य कहते है और सम्यकत्वको कारण कहते है। ग 


भावाथं--मतिज्ञान-श्रुतज्ञान पदार्थकों तो जानते थे परन्तु सम्यक्त्वके बिना 
उनकी संज्ञा कुमति और कुश्रुतिज्ञान था । जिस समय सम्यक्त्व हुआ उसी समय उनकी 
संज्ञा मतिज्ञान-श्रुतज्ञान हुई । अतः ज्ञान तो था परन्तु सम्यकपना तो सम्यकत्वसे ही 
हुआ । इसलिए सम्यक्त्व तो कारणरूप है, सम्यग्ज्ञान कार्यरूप है। 'तस्मात्‌ सम्यक्त्वानन्तर 
ज्ञानाराधनं इष्टस'--इसलिएं सम्यक्त्वके बाद ही ज्ञानाराधना योग्य है क्योंकि कारणसे 
ही कारयये होता है ॥३३।॥। 

प्रश्न/---का रण-कार्य तो तव कहा जाये जब भआगे-पीछे हो । यह तो दोनों 
युगपतु हैं फिर इनमे कारण-कार्यत्व किस तरह संभव है ? इसका उत्तर आगे कहते हैं । 


कारणकाय॑विधानं समकालं जायमानयोरपि हि। 
दीपप्रकाशयोरिव सम्यक्त्वज्ञानयों; सुघटम्‌ ॥३४॥ 
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अन्वयाथः--][ हि ] निश्चयसे [ सम्यक्त्वज्ञानयो! ] सम्यस्दर्शन और सम्यग्ज्ञान 
दोनों [ समकाले ] एक समयमें [ ज्ञायमानयोः अपि ] उत्पन्न होने पर भी 
[ दीपप्रकाशयोः ] दीपक और प्रकाशकी [ इब | तरह [ कारणकार्यविधानं ] कारण 
और कार्यकी विधि | सुधघठम ] भले प्रकार घटित होती है। 


ठीकाः--'हि. सम्यक्त्वज्ञानयो! समकारले जायमानयो! अपि कार्यकारणविधानं 
सुघटम्‌'--निश्चयसे सम्यग्दशन और सम्यग्ज्ञान एक ही समयमें उत्पन्न होते है, तो भी 
उनमें कारण-कार्यका प्रकार यथार्थरूपसे बनता है। किस दृष्टान्तसे ? 'दीपकप्रकाशयो! 
इब!---जिस प्रकार दीपक और प्रकाश एक ही समयमें प्रगटठ होते हैं तो भी दीपक प्रकाशका 
कारण है, प्रकाश कार्य है क्‍योंकि दीपकसे प्रकाश होता है। उसी प्रकार सम्यग्दर्शन 
सम्यग्ज्ञानकां कारण है, सम्यग्ज्ञान कार्य है, क्योकि सम्यक्त्वसे सम्यरज्ञान नाम 


पाता है ॥॥३४।॥। 
आगे इस सम्यम्ज्ञानका लक्षण कहते हैं।--- 
कत्तव्योडष्यवसायः सदनेकान्तात्मकेष तत्तेष। 
संशयविपय्य यान ध्यवसायविविक्तमात्मरूपं॑ तत्‌ ॥३५॥ 


अन्वयाथ:--] सदनेकान्तात्मकेषु ] प्रशस्त भ्रनेकान्तात्मक अर्थात्‌ अनेक स्वभाववाले 
[ तत्वेधु ] तक्त्वों अथवा पदार्थोमें [ भष्यवसायः ] निर्णय [ क्चेव्यः ] करने योग्य है 
और [ तत ] वह सम्यर्ज्ञान [ संशयविपय्ययानध्यवप्तायविविक्त ] संशय, विपययेय भर 
विमोह रहित [ आत्मरूप ] आत्माका निजस्वरूप है । 

टीकाः--सदनेकान्तात्मकेषु तत्त्वेष अध्यवसायः कचेव्य:--अनेकान्त है स्वभाव 
जिनका ऐसे पदार्थोका ज्ञानपूर्वक निर्णय करना योग्य है । 

भावाथ।--पदार्थके स्वरूपको यथार्थ जाननेका नाम सम्यग्ज्ञान है। वह पदार्थ 
अनेकान्त स्वभावकों धारण करते है। श्रनेक-बहुत, अन्तननधर्म । इस प्रकार अपने 
अनच्तधर्म-स्वभावकोी धारण करनेवालेका ज्ञान श्रवश्य करना चाहिएं। जो सम्यक 
प्रकारसे वस्तुकोी पहचानले तो करोड़ों कारण मिलने पर भी अश्वद्धानी न हो । 
'तत्‌ आत्मरूपं वर्तते--यह सम्यग्ज्ञान आत्माका स्वरूप है। क्योकि जो यह सच्चा ज्ञान 
उत्पन्न हुआ है वह केवलज्ञानमें मिलकर शाश्वत रहेगा । कैसा है ज्ञान ? 'संशयविपस्येया- 
ध्यवसताय विविक्तमर--संशय, विपयेय, और विमोह-इन तीन भावोत्ते रहित है । 

द्‌ 


४२ ] [ पुरुषार्थसद्धि-ठपाय 


संशय/--विरुद्ध दोतरफा ज्ञानको संशयज्ञान कहते हैं । जैसे रातमें किसीको 
देखकर सन्देह हुआ कि यह पदार्थ मनुष्य जैसा भी प्रतिभासित होता है और व्यन्तर 
जैसा भी प्रतिभासित होता है । 


विपर्ययः--अच्यथा ( विपरीत ) रूप एऐकतरफा ज्ञानको विपर्ययज्ञान कहते है 
जैसे मनुष्यमें व्यन्तरकी प्रतीति कर लेना । 


अनध्यवसायः--“कुछ है” इतना ही जानना हो, विशेष विचार न करे उसे 
अनध्यवसाय ( विमोह ) कहते हैं। जैसे गमन करते समय तृणके स्पर्शका ज्ञान होना । 
इन तीनो भावोंसे रहित यथार्थ ज्ञानको सम्यग्ज्ञान कहते हैं। यहाँ घटपटादि पदार्थोकि 
विशेष जाननेके निमित्त उद्यमी रहना नहीं बताया अपितु संसार-मोक्षके कारणभूत 
पदार्थोकोी यथार्थ जाननेके लिए उद्यमी रहनेका उपदेश दिया है । 


प्रश्न--सम्यरहष्टि और मिथ्याहष्टिकों जानपनेमें समानता होने पर.भी एकका 
ज्ञान सम्यकू श्रौर दूसरेका मिथ्या क्‍यों कहलाता है । 


बन 


उत्तरः--सम्यग्दष्टिको मूलभूत जीवादि पदार्थोका वास्तविक ज्ञान है इसलिए 
जितने उत्तर पदार्थ ( विशेष-पदार्थ ) जाननेमें झ्राते है उन सबको यथार्थरूपसे साधता 
है अतः सम्यग्दृष्टिके ज्ञानको सम्यक्रूप कहा है । मिथ्याहृष्टिको मुलपदार्थोका वास्तविक 
ज्ञान नही है इसलिए जितने उत्तर पदार्थ जाननेमें श्राते हैं उन सवको भी अयथाथ्थेरूपसे 
साधता है श्रतः मिथ्याहृष्टिके 'ज्ञानकी मिथ्यारूप कहा गया है ॥३५॥। 


आगे इस सम्यण्ज्ञानके अष्ट अड् कहते हैं-- 
ग्रन्थार्थोभयपूर्ण काले विनयेन सोपधानं च । 
बहुमानेन समन्वितमनि्नव॑ ज्ञानमाराध्यं ॥३६॥ 


अन्वयारथे+--- [ अन्थार्थों भयपूर्ण ] प्रन्थरूप ( शब्दरूप ) अर्थरूप और उभय अर्थात्‌ 
शब्द श्रथरूप शुद्धतासे परिपूर्ण [ काले ] कालमें अर्थात्‌ श्रष्ययनकालमें आ्राराधन करने 
योग्य [ विनयेन ] मन, वचन, कायकी शुद्धतारूप विनय [ च ] और [ सोपधान | 
घारणा-युक्त [ घहुमानेन ] अत्यन्त सन्मानसे अर्थात्‌ देव-गुरु-शाख्रके वन्दन, नमस्कारादि 


[ समन्चितं ] सहित तथा [ अनिह्नव॑ ] विद्यागुरुको छिपाये विना [ ज्ञानं ] ज्ञानकी [ आंराध्यम्‌ ] 
झाराघना करना योग्य है । 


पुरुषार्थंसद्धि-उपाय ] [ ४३ 


टीकाः-- ज्ञान आराध्यम!--श्रद्धावान पुरुषोंकों सम्यग्ज्ञान आराधन करने योग्य 
है। कंसा है ज्ञान ? ' ग्रन्था्थो मयपूर्ण----शब्दरूप है, अर्थरूप है और उभयसे पूर्ण है। 

भावार्थ:--१. व्यंजनाचार--जहाँ मात्र शब्दके पाठका ही जानपना हो उसे 
व्यंजनाचारअज्भ कहते है। 

२. अर्थाचार--जहाँ केवल अर्ंमात्रके प्रयोजन सहित जानपना हो उसे भर्थाचार 
कहते है । 

३. उभयाचार--जहाँ शब्द और भ्रर्थ दोनोंमें सम्पूर्ण जानपना हो उसे शब्दार्थ 
उभयपूर्ण भज्भ कहते है । इस प्रकार यह तीन श्रद्धभ वर्णन किए । श्रब ज्ञानकी आराधना 
कब करे ? के ह 

४. कालाचार--काले""जिस काल जिस ज्ञानका विचार चाहिए वही करना 
( सूर्योदय, सूर्यास्त, मध्याह्न श्रौर मध्यरात्रि, इनके पहले और पीछेका मुह्त्ते सन्ध्या- 
काल है, इस कालको छोड़कर शेषके चार उत्तम कालोमें पठन-पाठनादिरूप स्वाध्याय 
करनेको- कालाचार कहते हैं । चारों. सन्ध्याकालकी प्रथम तथा अन्तिम दो घड़ीमें, तथा 
दिग्दाह, उल्कापात, वज्पात, इन्द्रधनुष, सुर्यें-चन्द्रग्रहण, तूफान, भूकम्प आदि उत्पातोंके 
कालमें सिद्धान्त ग्रन्थोंका पठन-पाठन वर्जित है। हाँ, स्तोत्र-भ्राराधना, धर्म कथादिकके 
ग्रन्थ पढ़ सकते है। ) 

४, विनयाचार--तथा किस रीतिसे ज्ञानाराधन करना ? विनयेन>नम्रतायुक्त 
होना, उद्धत नहीं होना । 

६, उपधानाचार--तथा कसा ज्ञान आराधना चाहिए ? सोपधानं"धारणा 
सहित ज्ञानकों भूलना नही; उपधान सहित ज्ञानका श्राराधन करना छठ अज्ध है । 

७, बहुमानाचार--तथा कंसा है ज्ञान ? “बहुमानेन समन्वितम/>ज्ञानका 
पुस्तक-शाख्रका, अथवा पढानेवालेका बहुत्‌ आदर करना । इन सहित ज्ञानका झाराधन 
करना सप्तम अद्भ है। 

८. अनिह्वाचार--तथा कैसा है ज्ञान ? “अनिक्तवं/+जिस शास्त्र अथवा ग्रुरुसे 
श्रपनेको ज्ञान हुआ हो, उसे छिपाना नही चाहिए । यह आठ अज् ( सम्यग्ज्ञानके 
विनयके ) हैं। इस प्रकार सम्यग्ज्ञान अंगीकार करना ॥३६।। 

इति श्रीमदु श्रमृतचन्द्रसूरि विरचित पुरुषार्थ सिद्धि-उपाय जिसका अपरनाम 
जिनप्रवचन रहस्य कोष है उसमें सम्यग्ज्ञान वर्णन चामका दूसरा अधिकार पूर्ण हुआ । 


-सम्यकचारित्र व्याख्यान 


सम्यग्ज्ञान अंगीकार करनेके पश्चात्‌ धर्मात्मा पुरुषोंको क्या करना चाहिए वही 
कहते हैं । 


विगलितदर्शनमोहैः समझसन्ञानविदिततचार्य । 
नित्यमपि निःप्रकम्पेः सम्यकचारित्रमालम्ब्यम्‌ ।३७॥ 


अन्वयार्थ:--][ विगलितदशनमोहैः ] जिन्होंने दर्शशमोहका नाश कर दिया है 
[ समझ्ञसन्नानविदिततत्त्वा्थं: ] सम्यग्ज्ञानसे जिन्होंने तत्त्वार्थंको जाना है | नित्यमपि 
निश्प्रकम्पे: ] जो सदाकाल अकम्प श्रर्थात्‌ हृढ़चित्तवाले हैं ऐसे पुरुषों द्वारा [ सम्पकचारित्र | 
सम्यकचारित्र [ आालंम्व्यस्‌ ] श्रवलम्बन करने योग्य है । 


टीकाई:--सम्पक्चारित्रं आलूम्ब्यम--सम्यकृचारित्र अंगीकार करना चाहिए । 
कैसे जीवोंको सम्यकचारित्र अंगीकार करना चाहिए १ 'विगलितदशनभोहे।---जिनके 
दर्शनमोहका नाश हुआ है और दर्शनमोहके नाश होनेसे जो तत्त्वश्रद्धानी हुए हैं । तथा 
कैसे हैं ? 'समज्जसज्ञानविदिततत्वायैं?'--जिन्होंने सम्यग्ज्ञानसे तत्त्वार्थ जाना है। 
तथा कैसे है १ 'नित्यमपि निःप्रकम्पे--धारण किए गए आचरणमें निरन्तर निष्कम्प 
हैं । जो किसी भी प्रकार ग्रहण किए हुए भ्राचरणको नही छोड़ते, ऐसे जीवोंको 
सम्यक्चारित्र अंगीकार करना चाहिए । 


मावाथ:--पहले' सम्यग्दशंन प्राप्त करके सम्यस्ज्ञानी हो, तत्पश्चात्‌ निश्चलवृत्ति 
घारण करके सम्यकचारित्र अंगीकार करना चाहिए ॥३७॥। 


आगे सम्यरज्ञानके बाद ही सम्यकचारित्र अंगीकार करनेका कारण कहते हैं-- 
न हि सम्पग्व्यपदेशं चरित्रमज्ञानपूर्वकं लभते। 
ज्ञानानन्तरमुक्तः चारित्राराधनं तस्मात्‌ ॥१८॥ 


अन्दयार्थ:---[ अज्ञानपूर्वकंचरित्रं ] अज्ञान सहित चारित्र [ सम्यग्व्यपदेश ] सम्यक्‌ 
नाम [ न हि लभने ] प्राप्त नहीं करता [ तस्माद्‌ ] इसलिए [ ज्ञानानन्तरं ] सम्यग्ज्ञानके 
पश्चात्‌ हो [ चारिाराघन ] चारित्रका आराघन [ उक्तम्‌ ] कहा गया है । 


नी 


पुरुषार्थसिद्धि-उपाय ] [ ४५ 


टीका।-- अन्ञानपूर्वक॑ चारित्र सम्यरव्यपदेश न हि लमते'--जिसके पूर्वमें श्रज्ञानभाव 
है ऐसा चारित्र सम्यक्‌ संज्ञाको प्राप्त नहीं होता । प्रथम यदि सम्यग्ज्ञान न हो और 
पापक्रियाका त्याग करके चारित्रभार धारण करे तो उस चारित्रको सम्यक्त्वता प्राप्त 
नही होती । जैसे बिना जाने औषधिका सेवन करे तो मरण ही हो, उसी प्रकार 
सम्यग्ज्ञान रहित चारित्रका सेवन करना संसारको बढ़ाता है । जीव रहित ग्मत शरीरमें 
इन्द्रियोके आकार किस कामके ? उसी प्रकार सम्यग्शान शून्य शरीरके वेष या 
क्रियाकाण्डके साधनसे शुद्धोपयोगकी प्राप्ति नहीं होती । 'तस्माव ज्ञानानन्तरं चारित्राराधन 
उक्तम्‌! अतः सम्यस्ज्ञानकी प्राप्तिके पश्चात्‌ ही चारित्रका आराधन करना कहा है ॥॥३८॥। 


चारित्रका लक्षण 


चारित्रं मवति यतः समस्तसावद्योगपरिहरणात । 
सकलकषायविमुक्त विशदमुदासीनमात्मरूपं तत्‌ ॥३६॥ 


अन्वयार्थ:--[ यतः ] कारण कि [ तत्‌ ] वह [ चारित्र ] चारित्र [ समस्तसावध- 
योगपरिहरणात्‌ ] समस्त पापयुक्त मन, वचन, कायके योगके त्यागसे [ सकलकषायविध्नक्तं ] 
सम्पूर्ण कषाय रहित [ विशदं ] निर्मेल [ उदासीन ] परपदार्थोस्रे विरक्ततारूप और 
[ आत्मरूपं ] आत्मस्वरूप [ भवति ] होता है । ५.४ 

टीकाः--'यतः समस्त सावधयोगपरिहरणात्‌ चारित्र भवति'--समस्त पापसहित 
मन, वचन, कायके योगको त्याग करनेसे चारित्र होता है । म्लुनि पहले सामायिक 
चारित्र श्रगेकार करता है तब ऐसी प्रतिज्ञा करता है, 'अहंँ सर्वत्ावद्ययोगविरतो5स्मि--- 
मैं सर्वे पापसहित योगोंका त्यागी हुँ । कैसा है चारित्र ? 'सकलकपायविप्क्तम---समस्त 
कषायोसे रहित है। समस्त कषायोका अभाव होने पर यथाख्यात चारित्र होता है। 
तथा कैसा है ? 'विशदस/--निर्मेल है । श्रात्म सरोवर कषायरूपी कीचड़से मैला था, 
कषायके अभाव होने पर सहज ही निर्मेलता हो गईं | तथा कैसा है १ 'ठदासीनम्‌ --- 
परद्रव्यसे विरक्त स्वरूप है। 'तत्‌ आत्मरूपं बर्तेते--वह चारित्र आत्माका स्वरूप है। 
कषायरहित जो आत्माका स्वरूप प्रगट हुश्ना है वही सदाकाल रहेगा, इस अपेक्षासे 
आत्माका स्वरूप है, नवीच आवरण कभी भी होगा नहीं । सामायिक चारित्रमे 
सकलचारित्र हुआ परन्तु संज्वलन कषायके सद्भावसे मलिनता नहीं गई, इसलिये जब 
सकल कषायरहित हुआ तब यथाख्यात नाम पाया, जैसा चारित्रका स्वरूप था बंता 


प्रगट हुआ । 


४६ ] [ पुरुषाय सिद्धि-उपाय 
प्रश्न:---शुभोपयोगरूप भाव है वह चारित्र है या नहीं १ 

..._ उत्तरा--शुभोपयोग विशुद्ध परिणामोंसे होता है और विशुद्धता मन्दकषायको 

कहते हैं इसलिए कषायोंकी हीनताके कारण क्थंचित्‌ चारित्र कहलाता है । 
प्रश्तः---देव-ग्रुरु-शासत्र, शील, तप, संयमादियें अत्यन्त रागरूप प्रवतेन करते हुए 

भी उसे मन्दकषाय कंसे कह सकते हैं । 


उचर+--विपय-कषायादिकर्के रागकी अपेक्षा तो वह मनन्‍्द कषाय ही है । क्योंकि 
उनके रागमें क्रोध, मान, माया तो है ही नहीं, अब रहा प्रीतिभावकी अपेक्षा 
लोभकपषाय, किन्तु वह भी सांसारिक प्रयोजनयुक्त नहीं है अत: उसकी भी मन्दता है । 
यहाँ भी ज्ञानी जीव रागभावसे प्रेरित होता हुआ अशुभ रागको छोड़कर शुभ रागमें 
प्रव्तंत करता है किन्तु उस शुभरागको उपादेयरूप भ्रद्धान नहीं करता अपितु उसे अपने 
शुद्धोपयोगरूप चारित्रके लिए मलिनताका ही कारण जानता है। अशुभोपयोगमें तो 
कषायोंकी तीब्ता हुई है अतः वह तो किसी भी प्रकार चारित्र संज्ञाको प्राप्त नही हो 
सकता ॥३ 8।॥। ह ड 
ह चारित्रकें भेद 


हिंसातोउन्तवचनात्स्तेयादअल्मतः परिग्रहतः । 
कार्त्स्यैकदेशबिरतेश्रारित्रं जायते द्विविधम्‌ ॥9०॥ 


अन्वयार्थ:--[ हिंसातः ] हिंसासे [ अनृतवचनाद ] भ्रसत्य भाषणसे [ स्तेयाद ॥ 
चोरीसे [ अन्नरह्मतः ] कुशीलसे भ्ौर [ परिग्रहतः ] परिग्रहसे [ कात्स्न्येकदेशबिरते ॥ 
सर्वदेश भर एकदेश त्यागसे वह [ चारित्रं ] चारित्र [ द्विविधम् ] दो प्रकारका [ बायते | 
होता है ! * 

टीका: चारित्रं द्विविधं जायतै--चारित्र दो प्रकारसे उत्पन्न होता है । किस 
प्रकारसे ? 'हिंसातः, अन्नववचनाद, स्तेयात्‌, अन्नह्मतः, परिग्रहतः, कात्स्न्येकदेशविरतेः “7 
हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील झौर परियग्रहके सर्वदेश तथा एकदेश त्यागसे चारित्रक 
दो भेद हैं । 

भावार्थ--हिंसादिकका वर्णव आगे किया जा रहा है इनके सर्वथा त्यागको 
सकलचारित्र और एकदेश त्यागको देशचारित्र कहते हैं ॥४०॥। 


पुरुषाथसिद्धि-चपाय ] 5 
आगे इन दोनों प्रकारके चारित्रोंके स्वामीको बताते हैं-- 
निरतः कात्स्न्यनिवृत्तो भवति यतिः समयसारभूतोउयम्‌ । 
या लेकदेशविरतिनिरतस्तस्पामुपासको भवति ॥४१॥ 
अन्याथ---[ कात्स्न्यनिवत्तों ] सर्वथा-सर्वदेश त्याग्में [ निरतः ] लीन [ भय॑ 
यतिः | यह मुनि [ समयसारभ्रृतः ] शुद्धोपयोगरूप स्वरूपमें श्राचरण करनेवाला [ भवति ] 
होता है [ या तु एकदेशविरतिः ] और जो एकदेशविरति है [ तस्पां निरतः ] उसमें 
लगा हुआ्ना [ उपासकः ] उपासक भ्रर्थात्‌ श्रावक [ भव्र॒ति ] होता है । 
टीका।-- कात्स्स्यनिशती निरतः अय॑ यति! भवति'--( जिसके अन्तरज्जमें तो 
तीन कषायरहित शुद्धिका बल है तथा ) पाँच पापके सर्वेधा-सर्वदेश त्यागमें जो जीव 
लगा है वह मुनि है । अयं समयसारभूतः--यह मुनि शुद्धोपपोगरूप शुद्धात्मास्वरूप ही 
है । मुनि तो शुद्धोपयोगस्वरूप ही होता है, जो शुभोपयोगरूप भाव है वह भी इस 
मुनिकी पदवीमें कालिमा समान है । 'तु एकदेशविरतिः तस्यां निरतः उपासका भवति'-- 
जो पाँच पापके कथंचित्‌ एकदेश त्यागमें लगा हुआ जीव है वह श्रावक है । 
भावार्थ:--सकलचा रित्रका स्वामी तो सुनि है और देशचारित्रका स्वामी 
श्रावक है ॥४१।। 
आगे कहते हैं कि पाँच पाप एक हिंसा स्वरूप ही है!ः-- 
आत्मपरिणामहिंसनहेतुत्वात्सब॑मेव हिंसेतत्‌ । 
अनृतवचनादिकेवलमुदाहतं शिष्यबोधाय ॥४२॥ 
अन्वयार्थः--[ आत्मपरिणाम्िसनहेतुत्वाद ] भ्रात्माके शुद्धोपपोगरूप परिणामोंके 
घात होनेके कारण [ एतत्सव ] यह सब [ हिंसेव ] हिसा ही है। [ अनृतवचनादि ] 
अ्रसत्य वचनादिकके भेद [ केवर्ल ] केवल [ शिष्यब्रोधाय ] शिष्योंको समभझ्कानेके लिए 
[ उदाहतम्‌ ] उदाहरणरूप कहे गए है । ह 
टीकाः-- सर्व एतत्‌ हिंसा एव"-यह समस्त पाँचों पाप-हिसा ही है । किसलिए ? 
'आत्मपरिणामदिसनहेतुलवात्‌'--आत्माके शुद्धोपपोगरूप परिणामोंके घातके कारण हैं 
ग्रत: यह सर्व हिसा ही है । 
प्रक्ष--पदि हिंसा ही है तो अन्य भेद क्‍यों कहे गए ? 


डेप || [ पुरुषार्थसिद्धि-उपाय 


उत्तरः-- अनुतवचनादि केवर्ल शिष्यच्ोधाय उदाहंतम--अनृतवचनादिके भेद मात्र 
शिष्यको समभानेके लिए उदाहरणरूपसे कहे गए है । जो शिष्य हिसाके विशेषकों न 
जाने तो उसके लिये हिंसाके उदाहरण शअ्रनुतवचनादि कहे गए है। हिंसाका एक भेद 
अनुतवचन है, एक चोरी है---इस भाँति उदाहरणरूप जानना !॥४२॥। 
आगे हिंसाका स्वरूप कहते हैं;-- 
यत्खलुकषाययोगात्पाणानां द्रव्यभावरूपाणाम्‌। 
व्यपरोपणस्य करण सुनिश्चिता मवति सा हिंसा ॥४३॥ 
_ अन्वयाथ:-[ कपषाययोगात्‌ ] कषायरूपसे परिणमित मन, वचन, कायके योगसे 
[ यत््‌ ] जो [ दृष्यभावरूपाणाम्‌ ] द्रव्य और भावरूप दो प्रकारके [ प्रणानां | प्राणोंका 
[ व्यपरोपणस्य करणं ] व्यपरोपरा करना-घात करना [ सा ] वह [ खलु ] निश्चयसे 
| उनिश्चिता ] भलीभाँति निश्चित की गईं [ हिंसा | हिसा [ भवति ]है। 
..._ टीकाः-- खलु कपाययोगाद यत््‌ द्वव्यभावरुपाणां प्राणानां व्यपरोपणस्पकरणं सा 
सुनिश्चिता हिंसा भवति!--निश्चयसे कषायरूप परिणमित हुए मन, वचन, कायके योगके 
हेतुसे द्रव्यभावरूप दो प्रकारके प्राणोंको पीड़न करनता--घात करना निम्चयसे हिंसा है 
भावार्थ:--अपने मनमें, वचनमें या शरी रमें क्रोप-कपषाय प्रगट होने पर प्रथम तो 
अपने शुद्धोपयोगरूप भावप्राशका घात हुआ । यह हिंसा तो अपने *भावप्राणके 
व्यपरोपण होनेके कारण पहले ही हो गई, दूसरी हिंसा तो होवे अथवा न भी होवे। 
पश्चात्‌ कदाचित्‌ दीन्रकषायरूप होने पर अपने दीर्घेश्वासादिकसे अथवा हाथ-पैरसे श्रपने 
भ्रंगकी पीड़ा उत्पन्न करे या अपघात करके मर जाय तो इसमे अपने द्रव्यप्राणके 
घात्तरूप हिसा हुई। अथवा यदि कषायसे अन्यजीवको कुवचन कहा, मर्मभेदी हास्य 
किया, या ऐसा कार्य किया जिससे उसका अन्तरंग पीड़ित होकर कपायरूप परिणाम 
हो जायें तो परके भावप्राणके व्यपरोपणसे हिंसा होती है । जहाँ कपायके वशी भूत 
होकर प्रमादी हुआ, अन्य जीवके शरीरको पीड़ा पहुँचाई, श्रथवा प्राणनाश किया वहां 
परके द्रव्यप्राणके घातसे हिंसा हुई | इस प्रकार हिंसाका स्वरूप कहा ॥४॥३॥। 
आगे हिंसा और अहिंसाका निश्चयसे लक्षण वर्णन करते हैंः-- 
अप्रादुभवः खल ॒रागादीनां भवत्यहिंसेति । 
तेपामेवोत्पत्तिहिसेति जिनागमस्य संक्षेप: ॥२०॥ 


पुरुवा्थ सिद्धि-उपाय मन 


अल्याथः--_ खल्लु ] निश्चयसे [ रागादीनां ] रागादि भावोंका [ अग्रादुर्भावः ] 
प्रगट न होना [ हति ] यही अहिंसा ] भ्रहिसा [ सवति ] है और [ तेषामेव ] उत्त 
रागादि भावोका [ उत्पत्ति: | उत्पन्न होना ही [ हिंसा ] हिसा [ भवति ] है, [ इति ] 
ऐसा [ जिनागमस्य ] जैन सिद्धान्तका [ संक्षेप! ] सार है । 


टीका।--खलु रागादीनां अग्रादु्मावः इति अहिंसा भ्वति!--निश्चयसे रागादि 
भावोंकी उत्पत्ति न होना ही- भ्रहिसा है । 


भावाथ+--अपने शुद्धोपयोगरूप प्राणोंका घात रागरादि भावोंसे होता है इसलिए 
रागादि भावोंका अभाव होना ही अ्रहिसा है। आदि शब्दसे द्वेष, मोह, काम, क्रोध, 
मान, माया, लोभ, हास्य, शोक, जुगुप्सा, प्रमादादि समस्त विभावभाव जानना चाहिए। 
इनके लक्षण कहते है। अपनेको कोई ( पदार्थ ) इष्ट जानकर प्रीतिरूप परिणामका 
होना राग है, अ्रपनेको अ्रनिष्ट जानकर अप्रीतिरूप परिणामका होता द्वेष है, परद्रव्यमें 
मसत्वरूप परिणाम होना मोह है, मैथुनरूप परिणाम काम है, इसने भ्रचुचित किया 
ऐसा जानकर परको .दुःखदायक परिणाम क्रोध है, दुसरेसे अपनेको बड़ा मानना मान 
है, मत-वचन-कायमें एकताका श्रभाव माया है, परद्रव्यके साथ सम्बन्ध करनेकी 
इच्छारूप परिणाम लोम है, भली-बुरी चेष्टा देशकर विकसितरूप परिणाम हास्य है, 
अपनेको दुखदायक जानकर, ,डररूप परिणाम भय है, अपने इष्टका अभाव होने पर 
आतेरूप परिणाम शोक है, ग्लानिरूप परिणाम जुगुप्सा है, कल्याणकारी कार्यमें अनादर 
करना प्रमाद है,--इत्यादि समस्त विभावभाव हिंसाकी पर्याय है। इनका न होना ही 
अहिंसा है। 'तेपामेव उत्पत्ति! हिंसा --उर्ने रांगादिभावोंका उत्पन्न होना ही हिसा है, इृति 
जिनागमस्य संक्षेप:--ऐसा जैन सिद्धान्तका रहस्य है । री हे 

भावार्थ--जैन सिद्धान्तका विस्तार तो बहुत है परन्तु सर्वका रहस्य संक्षेपमें 
इतना ही है कि घरमका लक्षण अहिंसा--रागादि भावोंका अभाव होता वही अहिंसा । 
इसलिए जैसे बन सके वैसे तथा जितना बन सके .उतना (-स्वसन्मुखताद्वारा ) राग्रादि | 
भावोंका नाश करना चाहिए । वही अन्य ग्रन्थोंमें कहा है-7रागादीणामणुप्पा अहिंसा 
गत्तति देखिद समये । ते सिचे ढुप्पत्ती हिसेति जिशेहि खिहिठ्र । 

- प्रश्:---हिंसाका लक्षण पर जीवके प्राणोंको पीड़ा पहुँचाना क्‍यों नही कहा ? 


उत्तर--इस लक्षणमें अतिव्याप्ति और अव्याप्ति दोनों दोष लगते हैं ॥४४॥। 


है / 


४० ] | पुरुषाथ सिद्धि>उपाय 
वहाँ प्रथम ही अतिव्याप्ति दोष बताते हैं | 
-युक्ताचरणस्य सतो रागाद्रावेशमन्तरेणापि । 
न हि भवति जातु हिंसा प्राणव्यपरोपणादेव ॥४५॥ 
अन्वयाथ:---[ अपि ] और [ युक्ताचरणस्थ | योग्य श्राचरणवाले [ सतः |] सन्त 
पुरुषके [ राम्राद्यावेशभन्तरेण ] रागादि भावोके बिना [ श्राणव्यपरोपणात्‌ ] केवल प्राण 
पीड़नसे | हिंसा ] हिंसा [ जातु एवं | कभी भी [ न हि ] नहीं [ भवति ] होती । 
टीका+--“अपि युक्ताचरणस्थ सतः रामायावेशमन्तरेण प्राणव्यपरोपणाद्‌ एवं जातु 
हिंसा न हि भवति'--निश्चयसे जिनका श्राचरण योग्य प्रयत्न पूर्वक है, ऐसे सन्त पुरुषोंको, 
रागादि भावोंके प्रवेश बिना, केवल पर जीवके प्राणपीड़न करने मात्रसे ही कदाचित्‌ 
हिंसा नहीं: होती । 
,.._ 'भावाथ+--महापुरुष ध्यानमें लोन है अथवा गमनादिमें सावधानीसे यत्नपूर्वक 
अवतैन कर.:रहे है शौर कदाचित्‌' इनके शरी रके सम्बन्धसे किसी. जीवके प्राणोंकी पीड़ा 
पहुँच गई वो भी इनके हिंसाका दोष नहीं है। कारण कि इसके परिणाममें कषाय 
नहीं था इसलिए पर जीवके प्राणको पीड़ा होने पर भी हिंसा नहीं कहलाती । भत्त 
अतिव्याप्ति दोष लगता है ॥४५॥ 
आगे अव्याप्ति दोष बताते हैं: ु 
व्युत्थानावस्थायां रागादीनां वशप्रवृत्तायाम । 
ग्रियतां जीवो मा वा धावत्यग्र भर व॑ हिंसा ॥०६॥ 
अन्वयार्थ:--][ रागादीनां ] रागादि भावोंके [ वश्चश्रवचायाम्‌ ] वशमें प्रवर्तेती हुई 
[ व्युत्थानावस्थायां ] भ्रयत्नाचाररूप प्रमाद अवस्थामें [ ज्ञीवः ] जीव [ प्रियतां ] मरो 
[ वा ] अ्रथवा [ मा 'प्रियतां' ] मत मरो [ हिंसा ] हिंसा तो [ धुवं ] निश्चयसे [ अग्रे | 
आगे ही [ धावति ] दोड़ती है । 
टीका;---रागादीनां वच्मप्रव्नततायां व्युत्थानावस्थायां जीवः प्रियतां वा मा प्रियतां हिंसा 
अग्रे धुवं धावति'--रागादि प्रमादभावोंके वशीभूत होकर उठने बैठने भ्रादिरूप क्रियाम 
जीव मरे अथवा न मरे किन्तु हिंसा तो निश्चयसे आगे दौड़ती है । 


भावार्थ:--जो प्रमादी जीव कषायके वश होकर गमनादि क्रियामें यत्नरूप प्रवर्तन 
नही करते अथवा उठते-बंठते क्रोधादि भावरूप परिणमन करते है तो वहाँ जीव 
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कदाचित्‌ मरे या न मरे परन्तु इसे तो कषायभावसे अवश्य (हिंसाका दोष- लगता है । 
श्र्थात्‌ पर जीवके प्राणको पीड़ा न होते हुए भो प्रमादके सज््लावसे- हिंसा कही- जाती 
है । इसलिए उस लक्षणमें श्रव्याप्ति दोष लगता है ।४६॥ जय अर घ 

प्रश्तः--हिंसाका श्रर्थ तो घात करना है, पर जीवके प्राणका घात किए विना 
हिंसा कँसे कही जा सकती है ? 

उसका उत्तर आगे कहते हैं।-- 

यस्‍रमात्सकषाय; सत्र हन्त्यात्ा मथममातमनातानप | 
- पश्चाज्जायेत न वा हिंसा प्राण्यन्तराणां तु ॥9७॥ 

अन्वयार्थ:--[ यर्मात्‌ ] कारण कि [ आत्मा ] जीव [ सकपायः सन्‌ ] कषाय- 
भाव युक्त होनेसे [ प्रथम ] प्रथम [ आत्मना ] श्रपनेसे ही [ आत्मानं ] अपनेको 
[ हन्ति ] घात करता है [ तु ] भर [ पश्चात्‌ ] पीछेसे भले ही [ ग्राण्यन्तराणां ] दूसरे 
जीवोंकी [ हिंसा ] हिंसा [ जायेत ] हो [ वा ] भथवा [ न ] न हो। 

टीकाः--“यरमात्‌ सकषायः सन्‌ आत्मा प्रथम आत्मना आत्मानं हन्ति तु पश्चात्‌ 
प्राण्यन्तराणां हिंसा जायेत वा न ज्रायेत!--कारण कि कंषायभावयुक्त हुआ श्रात्मा पहले 
अ्रपने द्वारा ही अपना घात करता है, पश्चात्‌ अन्य प्राणी-जीवोंका घात हो श्रथवा न हो । 

भावार्थ:--हिंसा तो घातकों ही कहते है, परन्तु घात दो प्रकारका है। एक 
आत्मघात, दूसरा परघात । जब इस आ्रात्माने कषाय भावोसे परिणमन करके अपना 
बुरा किया तब शआरात्मघात तो पहले ही हो गया, तत्पश्चात्‌ अन्य जीवका आयुष्य पूरा 
हो गया हो भ्रथवा पापका उदय हो तो उसका भी घात हो जाये । तूं उसका हक 
नही कर सकता, कारण कि उसका घात तो उसके कर्माधीन है, इसके तो श्रशने भावोंका 
दोष है। इस प्रकार प्रमादसहित योगमें आत्मघातकी अपेक्षा तो हिसा हो ही गई ॥॥४७॥॥ 


अब परधातकी अपैक्षा भी हिंसाका सद्भाव बताते हैं।-- हे 
हिंसायाअविरमणं हिंसा परिणमनपि भवति हिंसा । 
तस्मात्ममतयोगे प्राणव्यपरोपणं  नित्यम्‌ ॥9८॥ 


अस्वयार्थः---[ हिंसायाः ] हिसासे [ अविरमर्ण ] विरक्त न होनेसे [ हिंसा ] हित्ता 
होती है और [ दिंसापरिणमन ] हिंसारूप परिणमत्र करनेसे [ अपि | भी [ हिंसा ] 
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हिंसा [ भवति ] होती है [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ प्रमचयोगे ] प्रमादके योगमें [ नित्य ] 
निरन्तर [ प्राणव्यपरोपण्ण ] प्राणघातका सद्भाव है । 

टीकाः---हिंसाया अविरमं हिंसा परिणमनं अपि भवति हिंसा'--हिसाके त्याग- 
भावका श्रभाव हिसा है और हिसारूप परिणमन करनेसे भी हिसा होती है । 

भावार्थः--परजी वके घातरूप हिसा दो प्रकार की है। एक अविरमणरूप और 
एक परिणमनरूप । | 

१. अधिरमणरूप/---हिंसा-जिस काल जीव परजीवके घातमें तो प्रवर्तत न कर 
रहा हो भ्रपितु किसी भ्रन्य कार्यमें प्रवर्त रहा हो परन्तु हिंसाका त्याग न किया हो । 
उसका उदाहरणः--जैसे किसीके हरितकायका त्याग नहों है और वह किसी समय 
हरितकायका भक्षण भी नही करता है, वैसे ही किसीके हिंसाका त्याग तो नहीं है भौर 
वह किसी समय हिंसामें प्रवर्तत भी नहीं करता परन्तु अन्तरज्ूमें हिंसा करनेके 
भ्रस्तित्वभावका नाश नही किया, इसको अविरमणरूप हिंसा कहते हैं । 

२. परिणमनरूप हिंसाः--जिस समय जीव परजीवके घातमें मनसे, वचनसे 
श्रथवा कायसे प्रवर्तेत करे उसे परिणमनरूप हिंसा कहते है । यह दो भेद हिंसाके कहे । 
इन दोतों भेदोंमें प्रभाद सहित योगका अस्तित्व है। 'तस्माव्‌ प्रमचयोगे नित्य॑ प्राणव्यप- 
रोपणं'--इसलिए प्रमाद सहित योगमें सदाकाल परजीवकी श्रपेक्षा भी प्राणघातका 
सद्भाव श्राया । इसका अभाव तो तभी हो सकता है जब यह जीव परहिसाका त्याग 
करके प्रमादरूप न परिणमे । जबतक प्रमाद पाया जाता है तबतक हिसाका श्रभाव 
तो किसी भी प्रकार नही हो सकता ॥४८॥। 

प्रश्ना--जी प्रमादरूप अपने परिणामोंसे दी हिंसा उत्पन्न होती है तो बाह्य परिग्रद्ादिका 
त्याग किसलिए कराया जाता है १ उसका उत्तर आगे कहते हैंः-- 

सूक्ष्मापि न खलु हिंसा परवस्तुनिवन्धना भवति पुसः। 
हिंसायतननिदृत्तिः परिणामविशुद्धये तदपि कार्या ॥2६॥ 
अन्वयार्थ:--][ खलु ] निश्चयसे [ पुंमः ] आत्माके [ परदस्तुनिभन्धना ] परवस्तुके 
कारणसे जो उत्पन्न हो ऐसी [ गल्महिंसा अपि ] सूक्ष्म हिसा भी [ ने मंत्रति ] नहीं 
होती [ तद॒पि ] तो भी [ परिणामिश्ुद्धये | परिणामोंकी निर्मेलताके लिए [ हिंसायतन- 
निप्टपि। ] लियाके स्थाननप परिग्रहादिका न्‍्याग [ कार्या ] झरना उचित है । 
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टीकाः---खलु पुंसः परवस्तुनिबन्धना ध्रक्ष्मापि हिंसा न भवति---निश्चयसे श्रात्माके 
परवस्तुके कारणसे उत्पन्न हो ऐसी रंचमात्र भी हिंसा नही होती । 


भावार्थ:--परिणामोंकी भ्रशुद्धताके बिना परवस्तुके निमित्तसे अंशमात्र भी 
हिसाका दोष नहीं लगता । यद्यपि निश्चयसे तो ऐसे ही है, 'तदपि परिणामविशुद्धये 
हिंसायतननिद्ृत्तिः कार्या---तथापि परिणामोंकी निर्मलताके लिए हिंसाके स्थानरूप 
परिग्रहादिका त्याग श्रवश्य करना चाहिए । 


भावार्थ:--जो परिणाम होता है वह किसी वस्तुका श्रवलम्बन पाकरके ही होता 
है । जो सुभटकी माताके सुभट पुत्र विद्यमान हो तब तो ऐसे परिणाम होते हैं कि “मैं 
सुभटको मारू,' परन्तु जो बाँफ है और जिसके पुत्र ही नहीं है तो ऐसे परिणाम कैसे 
उत्पन्न हो सकते हैं कि मैं बन्ध्याके पुत्रको मार । इसलिए यदि बाह्य परिग्रहादिका 
निमित्त हो तब तो उनका अवलम्बन पाकर कषायरूप परिणाम होते है परन्तु यदि 
परिग्रहादिका त्याग कर दिया हो तब निमित्त बिना, भ्रवलम्बन बिना किस तरह 
परिणाम उत्पन्न हों ? श्रतः अपने परिणामोंकी शुद्धताकें लिए वाह्यकारणरूप 
परिग्रहादिका त्याग भी करना चाहिए ॥॥४६९॥। 


आगे एक पक्षवाल्रेका निषेध करते हैंः-- 
निश्रयमबुध्यमानो यो निश्रयतस्तमेव संश्रयते । 
नाशयति करणचरणं स बहिः करणालसो बालः ॥५०॥ 
अन्वयार्थ-[ यः ] जो जीव [ निश्रयं ] यथार्थ निश्वय स्वरूपको [ अवुष्यमानः ] 
न जानकर [ तमेव ] उसे ही [ निश्चयतः | निश्चय श्रद्धासे [ संश्रयते | श्रंगीकार करता 
है [स] वह [बालः ] मूर्ख [ बढहिः करणालसः | वाह्म क्रियामें श्रालसी है और 
[ करणचरणं ] बाह्मयक्रियारूप आचरणका [ नाशयति ] नाश करता है । 
टीका;--यः निश्चय अवुध्यमानः निश्रयतः तमेव संश्रयते सः बाल! करणचर््णं 
नाशयति!---जो जीव यथार्थ निश्चयके स्वरूपको तो जानते नहीं और बिना जाने सात 
निश्चयके भ्रद्धानसे अन्तरंगको ही हिंसा जानकर अंगीकार करते हैं वे अन्ानी दयाके 
श्राचरणको नष्ट करते है । हे है 
भावार्थ:--जो कोई केवल निश्चयका श्रद्धानी होकर यह कहता है कि यद्दि मैं 
परिग्रहादि रखू श्रथवा भ्रष्टाचाररूप प्रवर्तन करूँ तो इससे क्या हुआ ? मेरे परियाम 
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ठीक होना चाहिए | ऐसा कहकर जो स्वच्छन्द प्रव्तेत करता है उस जीवने दयाके 
प्राचरणका नाश किया, वह बाह्में तो निर्देय हुआ ही तथा अन्तरंग निमित्त पाकर 
परिणाम अशुद्ध होते ही होते है इसलिए अन्तरंगकी अपेक्षा भी निर्देय हुआ । कैसा है 
बह जीव १ बाह्य द्रव्यरूप अन्य जीवकी दयामे आलसी है, प्रमादी है। अथवा इसी 
सुत्रका अन्य प्रकारसे भी अर्थ करते हैं। 'यः निश्रयं अबुध्यमानः तमेव निम्चयतः संश्रयते 
से वाल) करुणा आचरणं नाशयति'---जो जीव निश्चयके स्वरूपको न जानकर व्यवहाररूप 
बाह्य परिग्रहाविके त्यागको ही निश्चयसे मोक्षमार्ग जानकर अंगीकार करता है वह जीव 
शुद्धोपयोगरूप झ्ात्माकी दयाका नाश करता है । 


भावाथः-- जो जीव निश्चयनयके स्वरूपको तो जानता नही और केवल व्यवहार- 
सात्र बाह्य परिग्रहादिका त्याग करता है, उपवासादिकको अंगीकार करता है, इस प्रमाण 
बाह्य वस्तुमें हेय-उपादेय बुद्धिसे प्रवत्तेत करता है, वह जीव श्रपने स्वरूप अनुभवरूप 
शुद्धोपपोगमय, अ्रहिसा धर्मका नाश करता है। कैसा है वह जीव १- 'बहिः कहुणालतः 
उद्यमसे उसने अशुभोपयोगका तो त्याग किया है, परन्तु बाह्य परजीवकी दयारूप धर्मके 
साधनमें ही आलसी होकर बैठ रहा, और शुद्धोपयोग भूमिकामें चढ़नेका उद्यम नहीं 
करता । इस प्रकार एकान्तपक्षवालेका निषेध किया आगे द्रव्यहिसा श्रौर भावहिंसाकी 
श्रपेक्षासे भिन्न भिन्न प्रकारके भंग बताते है । 


उसके आठ ज़त्र कहते हैं।-- 


अविधायापि हि हिंसा हिंसाफलभाजनं भवत्येकः । 
कत्वाप्पपरो हिंसा हिंसाफलभाजनं न स्पात्‌ ॥५१॥ 
अन्वयाथ/--[ हि ] निश्चयसे [ एकः ] एक जीव [ हिंसा ] हिसा [ अविधाय 
अपि ] न करते हुए भी [ हिंसाफलभाजनं ] हिंसाके फलको भोगनेका पात्र [ भव्रति ] 
बनता है और [ अपरः ] दूसरा [ हिंसा झृत्वा अपि ] हिंसा करके भो [ हिंसाफलभाजन 
हिसाके फलको भोगनेका पात्र [ न स्याद्‌ ] नहीं होता । 


टीका+---हि एकः हिंसा अविधाय अपि हिंसाफलभाजनं भवतिः--निश्चयसे कोई 
एक जीव हिंसा न करने पर भी हिसाके फलको भोगनेका पात्र बनता है | 


भावाथ:--किसो जीवने वाह्य हिंसा तो नहीं की है परन्तु प्रमादभावरूपसे 
परिणमन किया है इस कारण वह जीव उदयकालमें हिंसाके फलकों भोगता है । 'अपरः 
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हिंसा ऊृत्वा अपि हिंसांफलभाजन न स्पोत्--हूसरा कोई जीव हिंसा करके भी हिंसाके 
फलको भोगनेंका पात्र नहीं होता। 
भावारथ:--किसी जीवने शरीर सम्बन्धसे बाह्य हिंसा तो उत्पन्न कीं है परन्तु 
प्रमादभावरूप परिणमन नहीं किया अत: वह जीव हिंसाके फलका भोक्ता नहीं 
होता ।॥५१॥। हि ह हि 
एकस्याल्पा हिंसा ददाति काले फलमनलपम्‌ । 
अन्यस्य महाहिंसा स्वल्पफला भवति परिपाके ॥५२॥ _ 


अन्ययार्थ:--[ एकस्य ] एक जीवको तो [ अल्पा ] थोडी [ हिंसा ] हिंसा [ काले ] 
उदयकालमें [ अनल्पुम्‌ ] बहुत [ फल ] फलको [ ददाति ] देती है. भ्रौर [ अन्यस्य | 
दूसरे” जीवको [ महाहिंसा ] महाव् हिंसा भी [ परिपाके ] उदयकालमें [ स्वल्पफला ] 
भ्रत्यन्त थोड़ा फल देनेवालो [ भवति ] होती है । कील 
. टीका+---'एकरुय अल्पा हिंसा काले अनल्प॑ फर्ल ददाति'--किसी एक जौवको थोड़ी 
भी हिंसा उदयकालमें बहुत फल देती है। कद, 
भावार्थ:--किसी जीवने बाह्य हिसा तो थोड़ी ही की परन्तु प्रमादी, होकर 
केषायरूप बहुत परिणमन किया इसलिए उदयकालमें हिसाका फल बहुत आ3/932 है । 
'अन्यस्य महाहिंसा परिपाके स्वल्पफला भवति'--अंन्य किसी जीवकी बड़ी हिंसा उंदयकालमें 
थोड़े ही फलको देनेवाली होती है |. का पु 
भावार्थ:--किसी जीवने कारणवश बाह्य हिंसा तो बहुत की परन्तु उस क्रिया 
उदासीन् रहा, कषाय थोड़ी की, इसलिए उदयकालमें हिंसाका फल भो थोड़ा ही प्राप्त 
करता है ॥५२।॥। विन हक 
एकस्य सेव तीत्र दिशति फल संव मन्दमन्यस्थ । 
ब्रजति सहकारिणोरपि हिंसा वेचित्र्यमत्र फूलकाले॥५३॥ 
ला भ्रपि हिं मिलकर की हुई हिंसा भी 
अन्वयार्थ/--[ सहकारिणोः अपि हिंसा ] एक साथ 
कल | का ] उदयकालमें [ वचित्रयम््‌ ] विचित्रताको [ त्रजति ] प्राप्त होती 
है और [ एकस्य ] किसी एकको [सा एव ] वही हिसा [ तीत्रं ] तीन [ फल फल 
[ दिशति | दिखलाती है और [ अन्यस्य ] किसी दूसरेकों [सा एवं ] वही [ हिंसा ] 
हिंसा [ मन्दस ] तुच्छ फल देतीहै। 
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'टीकी।--सहकारिणोः अपि हिंसा अन्र फलकाले वेचित्र्यं वजति'--दो पुरुषोंके द्वारा 
एक साथ मिलकर की गई हिंसा फलके समय विचित्ररूप-अनेक प्रकारताको प्राप्त होती 
है, वही कहते हैं। “एकस्य सेब तीवं फर्ल दिशति'---एक पुरुषको तो वही हिसा तीत्र 
फलको - देती- है, 'अन्यस्थ सा एवं मन्दं फल दिशति'--हूसरे जीवको वही हिंसा 
मन्दफलको देती है । 

भावार्थः--दो पुरुषोंने बाह्य हिंसा तो एक साथ की परन्तु उस कार्यमें जिसने 
तीव्रकषायसे हिसा की उसके आसक्तता अधिक होनेसे उदयकालमें तीव्रफल होता है 
जिसके मन्दकषायसे_ श्रासक्तता विशेष नहीं हुई उसे उदयकालमें मन्दफल प्राप्त 
होता है ॥५३।॥। 

- - प्रागेव फ़लति हिंसा-क्रियमाणा फ्लति फूलति च ऋृता अपि। 

ह आरभ्य कतु मकझृतापि फलति हिंसानुभावेन ॥५४॥ 
:..- अन्वयाथ३-न_ हिंसा ] कोई हिंसा [ प्राक्‌ एवं ] पहले ही [ फलति ] फल -देती है 
कोई [ क्रियमाणा ] करते करते [ फलति ] फल देती है कोई [ कृता अपि ]-कर लेनेके 
बाद-[ फलति ] फल देती है [ च ] और कोई [ कतुम्‌ आरभ्य | हिंसा करनेका आरम्भ 
करके [.अकृता अपि ] न किये जाने पर भी [ फछति ] फल देती है । इसी कारण 
[ हिंसा ] हिंसा [ अतुभावेन ] कषायभाव अनुसार ही [ फलति ] फल देती है । 


टीकाः--च हिंसा प्राक्‌ एवं फलति'--कोई हिंसा पहले फल देती है । 


- भावार्थ--किसी जीवने हिंसाका विचार किया था परन्तु वह तो नहीं वन सकी 
किन्तु उस विचारसे जो कम बाँधा था उसका फल उदयमें आया । तत्पश्चात्‌ हिसाका 
जो विचार किया था वह कार्य भी बाह्ममें बन गया, इस तरह हिंसा पहले ही फल देती 
है | 'क्रियमाणा फलूृति'---तथा कोई हिंसा करते समय हो फल देती है । 


भावार्थ७+--किसीने हिंसाका विचार किया और उससे जो कर्म वन्ध किया वह 
कर्म जिस समय उदयमें श्राया उसी समय विचारानुसार वाह्य हिंसा बन गई । इस 
तरह हिंसा करते हुए ही उसका फल प्राप्त होता है। 'कृता अपि च॑ं फलति'---वथा कोई 
हिंसा करनेके वाद फल देती है । 


भावार्थ:---किसीने हिंसाका विचार किया और विचार अचुसार वाह्म हिंसा भी 
कर लो परन्तु उसका फल वादमें उदयमें माया इस भाँति कर लेनेके वबादमें हिंसा 
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फलित हुई। “हिंसा कतुम्‌ आरभ्य अपि फरति'--किसीने हिंसा करनेकी शुरुआत की 
परन्तु बादमें नहीं की तो भी वह फलित होगी । 

भावाथं:--कोई जीव हिंसाका विचार करके हिंसा करनेमें उद्यमी हुआ, किन्तु 
बादमें कारणवश हिसा नही की । ऐसी हिंसा भी फल देती है इस प्रकार फल होनेका 
कारण कहते हैं । 

'अनुभावेन॑----कषायभाव श्रचुसार फल होता है। यही पद अगले सूत्रोंमें भी 
ददेहली दीपक न्‍्याय'की तरह सर्वत्र जान लेना । 

इसीलिए मध्यमें कहा हैः-- 

एकः करोति हिंसां भवन्ति फ्लभागिनो बहवः 
बहवो विदधति हिंसां हिंसाफलभुग भवत्येकः ॥५५॥ 
, अन्वयाथ।+--[+एकः ] एक पुरुष [ हिंसां ] हिसा [ करोति ] करता है परन्तु 

[ फलभागिन? ]| फल भोगनेवाले | बहवः ] बहुत [ भवन्ति ] होते है। इसी तरह 
[ दिंसां |] हिंसा [ बहवः ] अनेक पुरुष [ विदधति ] करते है परन्तु [ हिंसाफलसुक्‌ ] 
हिंसाका फल भोगनेवाला [ एक! ] ऐक पुरुष [ भवतति ] होता है । 

टीकाः--- हिंसा एक करोति फलभागिनः बहवः भवन्ति'---कही हिंसा तो एक 
पुरुष करता है और फल भोक्ता अनेक होते है। उसका उदाहरण:---चो रको ( फाँसीकी 
शिक्षामें ) मारता तो एक चाण्डाल ही है परन्तु सर्वे दर्शक रौद्र परिणाम करके पायके 
भोक्ता होते है। 'हिंसां बहवः पिद्धति एकः हिंसाफलशुकू भ्वति'---कही हिंसा तो बहुत 
पुरुष करते हैं परन्तु हिसाका फल भोक्ता एक ही पुरुष होता है । उसका उदाहरण:-- 
संग्राममे हिंसा तो बहुत पुरुष करते है परन्तु राजा स्वामित्वबुद्धिसे उस हिसाका प्रेरक 
होता है अत: वही सर्व हिंसाके फलका भोक्ता होता है ॥५५॥। 


कस्यापि दिशति हिंसा हिंसाफलमेकमेव फलकाले । 
अन्यस्य सेव हिंसा दिशत्यहिंसाफलं विपुलं ॥५६॥ 
हिंसाफलमपरस्य तु ददात्यहिंसा तु परिणामे । 
इतरस्प पुनहिसा दिशत्यहिंसाफलं नान्यत्‌ ॥५७॥। 
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- अन्वयाथ--[ कस्यापि ] किसी पुरुषको तो [ हिंसा ] हिंसा [ फलकाले ] 
उदयकालमें [ एकमेव ] एक हो [ हिंसाफलं ] हिसाका फल [ दिशेति ] देती है और 
[ अन्यश्य ] दूसरे किसी पुरुषकों [ सेव] वही [ हिंसा ] हिंसा [ बिपुलढ ] बहुत 
[ अहिंसा फल ] अ्रहिसाका फल [ दिशति ] देती है । [ तु अपरस्य ] और अन्य 
किसीको [ अहिंसा ) अ्रहिसा [ परिणामे ] उदयकालमें [ हिंसाफर्ल ] हिसाका फल 
[ ददाति ] देती है [ तु पुनः ] तथा [ इतरस्प ] दूसरे किसीको [ हिंसा ] हिंसा 
[ अहिसाफल | भ्रहिसाका फल [ दिश्वति ] देती है [ अन्यत न ] अन्य नही । 

टीका।-- तु अपरस्य अहिंसा परिणामे हिंसाफल ददाति'--हूसरे किसी जीवको 
अहिसा, उदयके परिणाममें, हिसाका फल देती है। 
भावार्थ/:---किसी जोवको अन्तरज़में तो किसी जीवका बुरा करनेका परिणाम है 
परन्तु बाह्ममें उसे विश्वास दिलानेके लिए भला करता है, भ्रथवा बुरा करे तो भी 
उसके पुर््यके उदयसे इसके निर्ित्तसे उसका भला हो जाता है । वहाँ बाह्ममें तो उसकी 
<दंयां को पंरन्तु अन्तरज्भमें हिसाके परिणाम होनेसे हिसाके - फलको पाता है । पुन 
इतरस्य हिंसा अहिंसाफरल दिशति, अन्यत्‌ नौ--श्रन्य॒ किसी जीवकों हिंसा, - अ्रहिसाके 
' फँलको देती है, अन्य फल नही । । 
भावार्थ:---किसीके अन्तरंगमें दयाभाव है और वह यत्नपुर्वक किसी दुखी जीवकी 
देखकर उसके दुख निवारणमें प्रयत्नवान है फिर भी यदि उसे तत्काल कष्ट हो जाय 
अथवा यत्न करते हुए भी इसके निमित्तसे उस दुखी जीवका प्राणघात हो जाय वहाँ 
यद्यपि बाह्ममें तो उसकी हिसा ही हुईं परन्तु अन्तरंग परिणामसे वह अहिसाकें फलको 
प्राप्त करता है ॥9 ६-५७॥। 
. इतिविविधभड्गगहने सुदुस्तरे मागमूढटष्टीनाम्‌ । 
गुरवो भवन्ति शरणं प्रचुदनयचक्रसबारा: ॥५८॥ 
अन्वयाथ+--[ इति | इस प्रकार [ छुदुस्तरे-] अत्यन्त कठिनतासे पार हो सकनेवाले 
[ विविधभद्वगहने ] अनेक प्रकारके भंगोंसे युक्त गहन बनमें [ मागमूढ्दष्टीनास | मार्ग 
भूले हुए. घुरुषको [ प्रुद्धनयचक्रसख्ाराः ] अनेक प्रकारके नयसमूहके ज्ञाता [ गुरवः 
श्रीग़ुरू ही [| शरणं ] शरण [ भवन्वि ] होते हैं । 
टीका+---- इति झुदुस्तरे विविधभद्गगहने मागसूठदष्टीनां गुरवः शरण मवन्ति--इस 
प्रकार सुगमपने जिसका पार नहीं पाया जा सकता ऐसे श्रमेक प्रकारके भंगरूपी गहन 
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वनमें सत्यश्रद्धानस्वरूपमार्गमें जिसकी दृष्टि भ्रमित हो गई है उसके लिए श्रीगुरुही शरण 
हैं। उनके द्वारा ही संत्यमार्गंका स्वरूप जाना जा सकता है । कैसे हैं गुरु ? 'प्रबुद्धनय- 


चक्रसश्वारा:--जिन्होंने अनेक प्रकारके नयसमूहका प्रवर्तत जाना है श्रौर सर्व नयोंकों 
समभानेमें समर्थ हैं ।।५८।॥। 


अत्यन्तनिशितधारं दुरासदं जिनवरस्य नयचक्रम्‌ । 
खण्डयति धायमभाएं मूर्धानं कटिति दुर्विदग्धानाम ॥५४६॥ 


अन्वयार्थ:--][ जिनवरस्यथ ] जिनेन्द्र भगवानका [ अत्यन्तनिशितधारं ] अत्यन्त 
तोक्ष्ण धारवाला श्र [ दुरासदं ] दुःसाध्य [ नयचक्र ] वयचक्त [ धार्यमाणं ] धारण 
करने पर [ दुर्विदग्धानां ] मिथ्याज्ञानी पुरुषोंके [ मूर्धानं ] मस्तकको [ झटिति ] तुरन्त 
ही [ खण्डयति ] खण्डखण्ड कर देता है । 


भावार्थ:--जैनमतका नयभेद समझता श्रत्यन्त कठिन है जो कोई मूढ पुरुष बिना 
समभे नयचत्रमें प्रवेश करता है वह लाभके बदले हानि उठाता है। इस प्रकार हिसाका 
भंग कहा ॥५९॥।। 


अब हिंसाके त्यागका उपदेश करते हैं।-- 


अवजुध्य हिस्यहिसकहिंसाहिंसाफलानि तखेन । 
नित्यमवग्‌हमानेनिजशक्त्या त्यज्यतां हिंसा ॥६०॥॥ 


अच्यार्थ/-न नित्य ] निरन्तर [ अवशूहमाने! ] संवरमें उद्यमी पुरुषोंको 
[ तत्त्वेन ] यथार्थ रीतिसे [ हिंस्यहिंसकहिंसाहिंसाफलानि ] हिस्य, हिंसक, हिंसा श्रौर 
हिसाका फल [ अवधुध्य ] जानकर [ निञ्शकत्या ] अपनी शक्ति प्रमाण [ हिंसा ] हिंसा 
[ त्यज्यतां ] छोड़नी चाहिए । 


टीकाः--नित्यं॑ अवगृहमानेः निञ्रशक्त्या हिंसा त्यज्यताम्‌'--संवरमें उद्यमी 
जीवोंको सदेव अपनी शक्तिसे हिसाका त्याग करना चाहिए। जितनी हिंसा छूट सके 
उत्तनी छोड़ना चाहिए। किस प्रकार ? ततत्वेन हिंस्थ हिंसक हिंसा हिंसाफलानि 
अवधुष्य--यथार्थ रीतिसे हिंस्थ, हिंसक, हिंसा और हिंसाका फल--इन चार भावोको 
जानकर हिसाका त्याग करना उचित है । इन्हें जाने बिना त्याग होता नही है और 
यदि किया भी गया हो तो कार्यकारी नही है । उसमें--- 


६० ॥ [ पुरुषार्थसद्धि- उपाय 


१. हिंस्प--जिसकी हिंसा हो उसे हिस्थ कहते हैं। अपने भावप्राण अथवा 
द्रव्यप्राण तथा परजीवके भावप्राण या द्रव्यप्राण यह हिस्यके भेद है। अथवा एकेन्द्रियादि 
जीवसमासके भेद जानना अथवा जहाँ जहाँ जीवके उत्पन्न होनेके स्थान हैं वह जानना 
चाहिए । उनका यथास्थान वर्णन होता ही है । 


२. हिंसक--हिंसा करनेवाले जीवकों हिंसके कहते है वहां प्रमादभावरूपसे 
परिणमन करनेवाले अथवा शयत्नाचारमें प्रवर्तन करनेवाले जीवको हिंसक जानना । 


३. हिंसा--हिंस्थको पीड़ा पहुँचाना अथवा उसका घात करना हिंसा है। उसका 
वर्णन ऊपर कर आये है। _ 


४. हिंसाफहल--हिंसासे जो कुछ फल प्राप्त हो उसे हिसाफल कहते हैं। इस 
लोकमें तो हिसक जीव निन्‍्दा पाते है, राजा द्वारा दण्ड प्राप्त करते - हैं श्र जिसकी 
यह हिंसा करना चाहता है यदि उसका वश चले तो वही इसका घात कर डालता है । 
तथा परलोकमें नरकादि गति पाता है, वहाँ वाना प्रकारके छेदन-भेदनादि शारीरिक, 
तथा श्ननेक प्रकारके मानसिक कष्ट भोगता है। नरकका वर्णन कोई कहाँ तक लिखे ९ 
सर्वे दुःखोंका ही समुदाय है | तिय॑च्चादिका दुःख प्रत्यक्ष ही प्रतिभासित होता है । यह 
सब हिंसाका फल है । इस प्रकार हिस्थको जानकर स्वयें उसका घात न करे, हिंसकको 
जानकर स्वयं वेसा न बने, हिसाको जानकर उसका त्याग करे और हिंसाका फल जानकर 
उससे भयभीत रहे । इसलिए यह चार भेद जानना चाहिए ॥॥६०।॥। 


आगे जो जीव हिंसाका त्याग करना चाइते हैं उन्हें प्रथम क्या करना चाहिये वह 
कहते हैं;-- | 
गद्य मांस च्षौदं पञ्चोदुम्बरफलानि यत्नेन । 
हिसाव्युपरतिकामेमोंक्तव्यानि प्रथममेव ॥६१॥ 
अन्वयारथ३--[ दिंसाव्युपरतिकाम ] हिंसाके त्यागके इच्छुक परुरुषोंको [ प्रथममेव ] 


प्रथम ही [ यत्नेन ] यत्नपूर्वक [ मद्य॑ ] शराब, [ मांस ] मांस, [ क्षौद्रं ] मधुशहद और 
[ पश्चोदुम्बरफलानि ] # पाँच उदुम्बर फल [ मोक्तव्यानि ] छोड़ देना चाहिए । 





# पॉच उदुन्बर फलोंके नाम---चड़्-पीपछ अर्थात गूछरके फल-पाकर-ऊमर-कटूमर [फणस ]के 
फछ | ( जेंजीर भी ऊमर फछमें या कठमरमें समकना )। 


पुरुषार्थंसिद्धि-उपाय ]' [६१ 


टीकाः--हिंसाव्युपरतिकामैः प्रथम एवं यत्मेन, मं, मांस, क्षौद्रं; पंचउदुम्बरफलानि 
मोक्तव्यानिः--जो जीव हिंसाका त्याग करना चाहते हैं उन्हें प्रथम ही यत्नपूर्वक मद्य, 
मांस मधु और पाँच उदुम्बरफल यह श्राठ वस्तुएँ त्याग करने योग्य हैं ॥॥६१।॥ 


वहाँ प्रथम ही मग्रके दोषको कहते हैं।-- 


' गद्य! मोहयति मनो मोहितचित्तस्तु विस्मरति धर्मम। 
विस्मपृतधर्माजीवो.. हिंसामविशह्माचरति ॥६२॥ 


अन्वयार्थ:--[ मय ] मदिरा [ मनोमोहयति ] मनको मोहित करती है श्रौर 
[ मोहितचिचः ] मोहित चित्त पुरुष [तु] तो [ धर्मम्‌ ] धर्मको [ विस्मरति ] भूल 
जाता है तथा [ विस्मृतधर्मा ] धर्मको भूला हुआ [ जीव) ] जीव [ अवििशछूस ] निःशंक- 
निडर होकर [ हिंसां ] हिंसाका [| आचरति ] आचरण करता है । - | 

टीकाः--मर्ध॑ मनः मोहयति--मदिरा मनको मोहित करती हैः। मंदिरा पीनेके 
बाद कुछ होश नहीं रहता 'तु मोहितचिचः धर्म विस्मरतिः--और मोहित चित्तवाला 
मनुष्य धर्मको भूल जाता है। खबर बिना धर्मको कौन समाले १ “विस्मृतधर्मा जीव! 
अविशद्ूम्‌ हिंसा आचरति'-+धर्मको भूला हुआ जीव निःशंक होकर बेघड़क हिंसाका 
आचरणा करता है। धर्मकी खबर न होनेसे हिसा करनेमें डर किसका करे १ इसलिए 
मदिरा हिसाका परम्परा कारण है ॥६२।॥। ह 

आगे मदिराको हिंसाका साक्षात्‌ कारण बताते हैं।-- 

रसजानां च बहूनां.जीवानां योनिरिष्यंते मय । 
!' मर्य भजतां तेषां हिंसा संजायतेडंवश्यम्‌ ॥६३॥ 

अन्वयार्थ:--[ च ] और [ मद ] मदिरा [.बहूनां | बहुत [ रसजानां जीवानां ] 
रससे उत्पन्न हुए जीवोंका [ योनिः-] उंत्पत्ति स्थान [ इष्यते ] माना जाता है। इसलिए 
जो [ मद्यं ] मदिराका [ भजतां ] सेवन करता है उसके [ तेषां ] उन जीवोंकी [ हिंसा ] 
हिंसा [ अवश्यम्‌ ] भ्रवश्य ही [ संजायते | होती है । 

टीका।--च मर्य रसजानां जीवानां बहूनां योनिः इष्यते--मदिरा रससे उत्पन्न हुए 


बहुत एकेन्द्रियादि जीवोंकी “योनि अर्थात्‌ उत्पत्ति स्थान है इसलिए “मध्य भजतां तेपां 
हिंसा अवश्य संजायते--जों मदिरापान करता है उसके उन्त मदिराके जोवोंकी हिंसा 


६२ ] [ पुरुषा्थ सिद्धि-उपाय 


अवश्यमेव होती . है। मदिरामें जो जीव पैदा हुए थे उन सबको यह पी गया तो 
हिंसा कंसे नहीं हुई ।॥६३॥।। 
आगे मंद्रामें भावित हिंसा बताते हैं।-- 


अभिमानभयजुगुप्साहास्यारतिशोककामको पाया; | 
हिंसायाः पर्यायाः संवेंडपि च सरकसन्निहिता। ॥६४॥। 


अन्वयार्थ:--[ च ] और [ अमिमानमयजुमुप्साहास्पारतिशोककामकोपाधाः ] अ्रभि- 
मान, भय, ग्लानि, हास्य, अरति, शोक, काम, क्रोधादि [ हिंसायाः ] हिंसाके [ पर्यायाः ] 
भेद है और [ सर्वेडपि ] यह सभी [ सरकसन्निद्षिता | मदिराके निकटवर्ती है। 


टीकाः--“च अभिमानमयजुमुप्सा हास्य अरति शोक काम कोपादाः? हिंसायाः पर्यावाः 
सर्वे अपि सरकसनब्निहिताः---तथा अभिमान, भय, जुगुप्सा, हास्य, अ्ररति, शोक, काम, 
क्रोधादि जितने हिसाके भेद है वे सभी मदिराके निकंटवर्ती हैं। एक मदिरापान करनेसे 
ने सभी तीब्ररूपसे ऐसे प्रगट होते हैं कि माताके साथ भी कामक्रीड़ा करनेको तैयार हो 
जाता है । अभिमानाविका लक्षण पूर्वमें वर्णन कर चुके है। इस प्रकार मदिराका 
प्रत्यक्ष दोष जानकर मदिराका त्याग. करना योग्य है। इसके अतिरिक्त जो श्रन्य 
मादक-नशावाली वस्तुयें है उनमें भी हिंसाके भेद प्रगठ होते है श्रतः उन सबका भी 
त्याग करना उचित है ॥॥६४।॥। 


आगे मांसके दोष बताते हैं।--- 


न विना प्राणिविधातान्गमांसस्योत्पत्तिरिष्यते यस्मात्‌। 
मांस भजतस्तस्मात्‌ प्रसरत्यनिवारिता हिंसा ॥६५॥। 
अन्वयार्थ:--[ यसमात्‌ ] कारण कि [ ग्राणिविधाताद्‌ बिना ] प्राखियोंका घात 
किए बिना [ मांसस्थ ] मांसकी [ उत्पत्तिः ] उत्पत्ति [ न इष्यते | नही मानी जा 
सकती [ तस्मात्‌ ] इसलिए [ मांस भजतः ] मांसभक्षी प्रुरुषको [ अनिवारिता ] 
अनिवार्यरूपसे [ हिंसा ] हिंसा [ प्रसरति ] फंलती है । 
टीकाः--यस्मात्‌ प्राणिविधातात विना मांसस्य उत्पत्ति न इृष्यते--प्राणियों-जीवों के 
घात किए विना मांसकी उत्पत्ति देखनेमें नहीं आती । मांस ( द्विइन्द्रयादि ) जीवोकि 
शरीरमें होता है, दूसरी जगह नही । अत: उनके घात करने पर ही मांस मिलता है । 


पुरुषाथ सिद्धि-उपाय ?] [ ६३ 


तस्मात्‌ माँस मजतः अनिवारिता हिंसा प्रसरति'--इसलिए मांसभक्षीको अनिवार्य हिंसा 
फेलती है--लगती है। मांस खानेवाला हिंसाको कैसे नहीं करे १, अवश्य करे ही 
करे ॥६४॥ 
आगे कोई कहे कि स्वयं जीवको न मारे तो दोष नहीं है, उससे कहते हैं।--- 
, यदपि किल भवति मांस स्वयमेव सृतस्य महिषवृषभादेः । 
- तत्रापि भवति हिंसा तदाश्रितनिगोतनिमंथनात ॥६९६॥ 
' अन्वयार्थ:--[ यद॒पि ] यद्यपि [ किल ] यह सत्य है कि [ स्वयमेव ] अपने श्राप 
ही [ मतस्य ] मरे हुए | महिषशृषभादे! | भेंस, बैल इत्यादिका [ मांस ] मांस [ भवति ] 
होता है परन्तु [ तत्रापि ] वहाँ भी अर्थात्‌ उस मांसके भक्षण करनेमें भी [ तदाश्रित- 
निमोतनिर्मथनात्‌ ] उस मांसके श्राश्रय रहनेवाले उसी जातिके निगभोद जीवोंके मंथनसे 
[ हिंसा ] हिंसा: | भव॒ति ] होती है । 
टीकाई-- यद्यपि किल स्वयमेव सृतस्य महिषव्ृषभादेः मांस मवति तत्र अपि हिंसा 
भवति'--यद्यपि प्रगटरूपसे अपने श्राप मरे हुए भैंस, बैल वगैरह जीवोंका मांस होता है 
तो भी उस भांसभक्षणमें भी हिंसा होती है। किस प्रकार ? 'तदाश्रित निमोद 
निर्मथनात्‌*--स्वयं तो जीवको नहीं मारा परन्तु फिर भी ' उस मांसके आश्रित जो 
निगोदरूप अनन्त जीव रहते है उनके घात करनेसे हिंसा होती है ॥॥६६।। 
| आगे मांसमें निगोदकी उत्पत्ति कहते हैं।-- 
आमास्वपि पद्वास्वपि विपच्यमानासु मांसपेशीषु । 
सातत्येनोत्पादस्तज्जातीनां नियोतानाम्‌ ॥६७॥ 
अन्वयार्थ:--[ आमासु ] कच्ची [ पक्‍वाठु ] पक्की [ अपि ] तथा [ विपच्यमानासु ] 
पकती हुई [ अपि ] भी _[ मांप्तपेशीषु | मांसपेशियोमें [ तजातीनां | उसी जातिके 
[ निगोतानाम्‌ ] सम्मूछेन जीवोका [ सातत्येन ] निरन्तर [ उत्पादः ] उत्पाद होता है । 
टीकाः--'आमास्वपि, पकक्‍वास्त्रपि, विषच्यमानास मांसपेशीपु तजावीनां निगोतानाम्‌ 
सातत्येन उत्पाद: अस्ति--कच्चा हो, अग्नि पर पका हुआ हो, अथवा अग्नि पर पक 
रहा हो ऐसे सर्व मांसके ठुकड़ोमें उसी जातिके नियोदिया श्रनन्त जीव समय समय 
निरन्तर उत्पन्न होते रहते हैं। सर्व अवस्थाओंमें मांसके ठुकड़ोंमें निरन्तर उसी मांस 
जैसे नए नए अनन्त जीव. उत्पन्न होते रहते है ६७॥ 


श्् ] ह [ प्ररुषार्थसिद्धि-उपाय 
आगे भांससे हिंसा होती हे ऐसा प्रगठ करते हैं।-- 
आमां वा पकवा वा खादति यः स्पृशति वा पिशितपेशीम्‌ । 
स निहन्ति सततनिचितं पिएडं बहुजीवकोटीनाम ॥६८॥ 
अन्वयाथ*:---[ यः ] जो जीव [ आमां ] कच्ची [ वा ] अथवा [ पक्यां ] अम्निमें 
पकी हुईं [ पिशितपेशीम्‌ |] मांसकी पेशीको [ खादति ] खाता है [वा ] अथवा 
[ स्पृश्वति ] छूता है [ सः ] वह पुरुष [ सततनिचितं ] निरन्तर इकट्ठ हुए [ बहुनीव- 
कोटीनाम्‌ ] अनेक जात्तिके जीव समूहके [ पिण्डं | पिण्डका [ निहन्ति ] घात करता है । 
टीकाः--यः जामां वा पकयां पिशितपेशीसम्‌ खादति वा स्पृश्धति सः सततनिचितं 
बहुनीवकोटीनास्‌ पिण्डे निहन्ति---जो जीव कच्चा श्रथवा अग्निमें पकाये हुए मांसके 
-ठुकड़ेका भक्षण करता है भ्रथवा हाथ वगरहसे स्पशे करता है वह जीव निरन्तर जिसमें 
अनेक 'जातिके जीव इकट्ठे हुए थे, उस पिण्डका घात करता है। मांसमें तो निरन्तर 
जीव उत्पन्न हो होकर इकट्टू हुए थे । इसने उस मांसका भक्षण किया ग्रथवा स्पर्श 
किया इससे उन्न जीवोंको परम हिंसा उत्पन्न हुई श्रतः मांसका त्याग अवश्य करना 
चाहिए । जिन दूसरी वस्तुओमें भी बहुत जीवोंकी उत्पत्ति पाई जाती है वह सभी 
बस्तुयें त्याग करने योग्य हैं ।।६८।। 
आगे मधघुके दोष बताते हैंः-- 
मधुशकलमपि प्रायो मशुकरहिंसात्मकं भवति लोके । 
भजति मधु मूढधीकों यः स भवति हिंसकोउत्यन्तम्‌ ॥६६॥ 
अन्वयाथ:--] छोके ] इस लोकमें [ मधुशकलमपि ] मधुकी एक बूँद भी [ प्रायः ] 
बहुत करके [ मघुकरहिंसात्मक ] मधुकर-भौरोंकी अ्रथवा मधुमक्खियोंकी हिंसा स्वरूप 
[ भत्रति ] होती है इसलिए [ य+ ] जो [ मुढ्धीकः ] सूर्ख बुद्धि मचुष्य [ मधु भनज्ञति ] 
मधुका भक्षण करता है [ सः ] वह [ अत्यन्त हिंसकः | अत्यन्त हिसा करनेवाला होता 
है, इसलिए सर्वेथा प्रकार मघुका त्याग करना योग्य है ॥॥६६॥॥ 
स्वयमेव विगलितं यो गृह्मीयाद्या छलेन मशुगोलात । 
तत्रापि भवति हिंसा तदाश्रयप्राणिनां घातात्‌ ॥७०॥ 
अन्चयार्थ:-[ ये ] जो कोई [ छलेन ] कपटसे [ वा ] अभ्रथवा [ गोलाव ] 
मशुछत्तामेसे [ स्वयमेव विगलितम्‌ ] अपने आप टपका हुआ [ मधु ] मघुका [ गद्ीयात ] 
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ग्रहण करता है [ वत्रापि ] वहाँ भी [ तदाश्रय प्राणिनाम्‌ ] उसके श्राश्रयभूत जनन्‍्तुओोंके 
[ घातात्‌ ] घातसे [ हिंसा | हिसा [ भवति ] होती है । 


आगे इस त्यागको सम्मु्चय रूपसे कहते हैं।-- 


मधु मय नवनीतं॑ पिशितं च महाविकृतयस्ता; । 
वल्म्यन्ते न ब्रतिना तद्र्णा जन्तवस्तत्र ॥॥७१॥ 


५ अन्वयार्थ:--[ मधु ]) शहद [ मध्य ] मदिरा [ नवनीतं ] मक्खन [ व्‌ ] और 
[ पिशितं ] मांस [. महाविक्रृतयः ] महाल विकारोंकों घारण करनेवाले [ ताः ] इन चारों 
पदार्थोको [ व्रतिना ] ब्रतों पुरुष [ न वल्म्यन्ते | भक्षण न करे । कारण कि [ तत्र ] 
उन वस्तुओंमें [ तद्णां | उसी जातिके उसी वर्णके धारी [ जन्तव! ] जीव रहते है । 
टीका।-- वतिना मधु मद्य नवनीतं च पिश्चितं ताः महाविक्ृतयः ने वल्म्यन्ते-- 
ब्रतधारी जीवोंको मधु, मदिरा, # मक्खन ओर मांस जो बहुत विकारको धारण 
करनेवाले: है, तथा ।इन्हीके समान श्रन्य विकारयुक्त पदार्थोका भक्षण नहीं करना 
चाहिए । मधुकी एक बूंद भी मक्खीकी हिंसासे मिलती है । जो मन्दबुद्धि शहद खाते हैं 
वे अत्यन्त हिसक हैं। जो स्वयमेव टपका हुआ अथवा कपटठ करके मध्ठु छत्तामेंसे मधु 
लेते हैं वह भी हिंसक हैं । कारण- कि मध्ुके श्राश्रय रहनेवाले जीवोंकी हिसा तो उस 
समय भो होती है। ब्रती पुरुष इन वस्तुओंका भक्षण नही करता । किसलिये ? 'तत्र 
तद्॒र्णाः जन्तवः---उस वस्तुमें उसी रंगवाले बहुत जीव होते हैं । जैसी वह वस्तु है वैसे 
ही उसमें जीव होते हैं । अन्य वस्तुओके कहनेसे चमड़ेसे स्पशित घी, तेल, जल अथवा 
संधान, आचार, विष, मिट्टी इत्यादि अभक्ष्य वस्तुओंका त्याग करना योग्य है। 
मुख्यरूपसे मद्य, मांस, मधुका त्याग करवाया तत्पश्नात्‌ अन्य अ्रभक्ष्यं वस्तुश्रोंके छोड़नेका 
उपदेश किया 4॥७१॥। 
आगे पाँच उदुम्बर फलके दोष बताते हैं 
योनिरुदुम्बरयुग्मं प्लक्षन्यग्रोधपिप्पलफलानि । 
त्सजीवानां तस्मात्तेषां तद्धच्णे हिंसा ॥७२॥ 


# मकक्‍खनको दद्दीमेंसे निकालनेके बाद अन्तमुहत्तम ही तपा लेना चाहिए, अन्यथा चह अभक्ष्य 
हो जावेगा 
च् 
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अन्वयाथः--][ उद॒म्धरयुस्म ] ऊमर, कठुमर [ प्लश्षन्यग्रोधपिप्पठफलानि ] पाकर 
( अ्रंजीर ) बड़के फल और पीपल वृक्षके फल [ त्रंसजीवानां ]' च्रसः जीवोंकी 
[ योनि) ] खान हैं [ तस्माव्‌ | इसलिए [ तद्कक्षणे | उनके भक्षणमें [ तेषां | उन्त तरस 
जीवोंकी [ हिंसा ] हिंसा होती है । 

टठीकाः--- उदुम्बरयुग्मं प्लक्ष न्यग्रोध पिप्पलठफलानि त्रसजीवानां योनि।---उद्दुम्बर और 
कठूमर यह दो तथा पाकर (अंजीर ), बड़ और पीपलके फल यह तीन---यह सभी तच्रश्त 
जीवोंकी योनि हैं । इनमें उड़ते हुए जीव दिखाई पड़ते है| 'तस्मात तद्भक्षणे तेषां हिंसा 
भवति--भ्रतः इन पाँच वस्तुओके भक्षणमें उन त्रस जोवोंकी हिंसा होती है ॥७२॥। 


यदि कोई कहे कि इन पाँच उद्म्बरादि फलोंमें त्रस जीव न हों तब तो भक्षण करल १ 
उसके लिए आगे-कहते हैं 
यांनि तु पुनर्भवेयुः कालोच्छिन्नत्रसाणि शुष्काणि । - 
भजततस्तान्यपि हिंसा विशिष्ट रागादिरूपा स्थात्‌ ॥७३॥ 


अन्वयाथे)--][ तु पुनः ] और फिर [ यानि ] ग्रह पाँच उदुम्बर [ शुष्कानि | 
सूखे हुए [| कालोच्छिब्त्रसाणि ] संमय' बीतने पर “त्रसरंहित [ भवेयुः ] हो गए हों 
[ तान्यपि ] उनके भी [ भजतः ] भक्षण करनेवालेको [ विशिष्टरागादिरूपा ] विशेष' 
रागादिरूप [ हिंसा ] हिंसा [ स्थाद | होती है । | 

टीकाः--तु पुनः यानि शुष्काणि कालोच्छिन्नत्रसाणि भवेयुः तान्यपि भजतः हिंसा 
स्थात*---फिर जो पाँच उदुम्बरादिफल काल पाकर त्रस जीव रहित शुष्क हो गए हो 
तो भी उन्हें खानेवालेको हिसा होती है । कसी हिसा होती है ? “विशिष्ट रामादिरूपा “: 
जिसमें विशेष रागभाव हुआ है ऐसे स्वरूपवाली । जो अधिक राग न होता वो ऐसी 
निन्‍्धच वस्तु किसलिए ग्रहण करता ? अ्रतः जहाँ अधिक रागभाव हुआ वही हिसा है ! 
जैसे किसीने हरी वस्तु नही खाई परन्तु उस वस्तुमें रागभावके सद्भावके कारण उसे 
सुखाकर खाया । जो राग न हो तो किसलिए ऐसा प्रयास करे १ 


प्रश्न।---यदि सुखी हुई वस्तुमें दोष है तो अन्न क्‍यों खाते हैं ९ 


उत्तरः--अन्न निन्‍्य नहीं है। तथा वह तो रागभावके बिना सहज अ्रवृत्तिसे 
सूखता है, ओर उसका भक्षण भी सामान्य पेट भरनेके निमित्त किया जाता है श्रतः 
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कुछ विशेष राग होनेंका कारण नहीं है। यहाँ तो विशेषरूपसे रागभावका होना ही 
हिंसा है--ऐसा बताया गया है ॥॥७३॥। ; हे 
आगे इस कथनका संकोच करते हैं।-- 
अशवनिश्दुस्तरदुरितायतनान्यमूनि परिवर््य । 
जिनधर्मदेशनाया भवन्ति पात्राणि शुद्धघियः ॥७४॥ 
अन्वयार्थ।--[ अनिष्टदुस्तरदुरितायतनानि ] ढुःखदायक दुस्तर और पापके स्थान 
[ अमूनि ] ऐसे [ अछ्लौ ] आठ पदार्थोका [ परिवज्य ] परित्याग करके [ शुद्धधियः ] 
निर्मल बुडिवाले पुरुष [ जिनधर्मदेशनायाः ] जैनधर्मके उपदेशके [ पात्राणि ] पात्र 
[ भवन्ति ] होते हैं । 
टीका;-- अनिष्टदुस्तरदुरित॒आायतनानि अमूनि अष्टौ परिव्य शुद्धधियः जिनधर्मदेश- 
नाया; पात्राणि भवन्ति---महादुःखदायक और सुगमतासे जिनका पार न पाया जा सके 
ऐसे महापापके स्थानरूप इन ' आठ वस्तुओंके खानेसे महापाप उत्पन्न होता है। अतः 
इन्हें सर्वथा छोड़कर, निर्मल बुद्धिवाला होता हुआ, जैनधर्मके उपदेशका पात्र होता है। 
प्रथम इनका त्याग कराया जाय, तत्पश्चात्‌ ही कोई अन्य उपदेश दिया जाय । जैसे 
जड़के बिना वृक्ष नहीं होता वैसे ही इनका त्याग किए बिता श्रावक नहीं होता । इसी 
कारण इनका नाम मूलग्रुणा है ॥७४॥ 
आगे इन हिंसादिकके त्याग करनेका विधान कहते हैंः-- 
कतकारितानुमननेर्वाकायमनो भिरिष्यते नवधा । 
ओऔत्सर्गिकी निवृत्तिविचित्ररूपापवादिकी तवेषा ॥७५॥। 
अन्वयार्थ:--[ औत्सर्गिकी निन्नत्तिः ] उत्सगेरूप निवृत्ति अर्थात्‌ सामान्य त्याग 
[ ऊतकारितअनुमननैः ] कृत, कारित भौर अनुमोदनारूप [ वाकायमनोभिः ] मन, 
वचन, और कायसे [ नवधा ] नव प्रकारसे [ इध्यते ] माना गया है [ तु ] और [ एपा ] 
यह [ अपवादिकी ] अपवादरूप निवृत्ति [ विचित्ररूपा | भ्रनेकरूप है । 
टीका;-- औस्‍्सर्गिकी निइत्तिः कृतकारितालुमोदनेः वाकायमनोमिः नवधा इष्यते--- 
यह उत्सगेरूप त्याग ऊहुत, कारित, अनुमोदत सहित मन, वचन, कायके भेदसे नो 
प्रकारका कहा गया है, 'तु अपवादिकी एपवा विचित्ररूपा---और अपवादरूप त्याग अनेक 
प्रकार है । 
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भावाथ!--हिंसादिका त्याग दो प्रकार है । एक उत्सगं त्याग और दूसरा अपवाद 
त्याग । उत्सगं अर्थात्‌ सामान्य । सामान्यरूपसे सर्वथा प्रकार त्याग करनेको उत्सगें 
त्याग कहते हैं । उसके नौ भेद है । मनसे स्वयं करनेका चिन्तवन न करे, दूसरेके द्वारा 
करवानेका चिन्तवन न करे, और किसीने किया हो उसे भला न जाने । वचनसे स्वयं 
करनेके लिए न कहे, अन्यको करवानेके लिए उपदेश न दे, किसीने किया हो उसे भला 
न कहे । कायसे स्वयं न करे, श्रन्यकोी हाथ इत्यादिसे प्रेरित करके न करावे, किसीने 
- किया हो उसकी हस्तादिकंसे प्रशंसा न करे । यह नव भेद कहे । तथा अपवाद त्याग 
अनेक प्रकारका है । यह नव भद्भ बताये उनमेंसे कितने ही भंगोसे अमुक प्रकार त्याग 
करे, अम्ुक प्रकार न करे, श्रथवा थोड़ा या बहुत त्याग करे, इस रीतिसे मुझे यह कार्य 
करना, इस रीतिसे नहीं करना, इस भाँति अपवाद त्याग भिन्न भिन्न प्रकारका है । अतः 
शकक्‍्य-हो उस रीतिसे त्याग करना ।७५॥॥ 
आगे दिंसाके त्थागके दो प्रकार कहते 
धर्ममहिसारूपं संशण्वन्तोपि ये परित्युक्तम्‌ । 
'.... स्थावरहिंसामसहाखसहिंसां तेउपि मुज्चन्तु ॥७६॥ 
अन्वयाथ+न ये ] जो जोव [ अहिसारूपं ] अ्रहिसारूप [ धर्म | धर्मको 
[ संशण्वन्तः अपि ] भले प्रकार सुनकर भी [ स्थावर हिंसां | स्थावर जीवोंकी हिंसा 
[ परित्यक्तम ] छोड़नेको [ असहाः ] अ्रसमर्थ हैं [ ते अपि ] वे जीव भी [ त्रसह्िसां ] 
त्रस जीवोंकी हिसा | मुश्वन्तु ] त्याग दें । 
टीका।--ये अहिसारूपं धर्म संशण्पन्त!ः अपि स्थावरहिंसां परित्यक्तुम्‌ असहाः ते 
अपि त्रसहिंसां प्श्वन्तु--जो जीव, अहिंसा ही ' जिसका स्वरूप है ऐसे, धर्मका श्रवण 
शुरुमुखसे करते हैं परन्तु रागभावके वशसे स्थावर हिंसा छोड़नेको समर्थ नहीं हैं उन्त 
जीवोंको भी चसहिसाका त्याग तो करना हो चाहिए । 
भावार्थ:--हिंसाका त्याग दो प्रकारसे है। एक तो सर्वथा त्याग है वह मुनिधर्ममें 
होता है उसे अंगीकार करना चाहिये । किन्तु यदि कषायवश सर्वथा त्याग न बन सके 
तो चस जीवोंकी हिंसाका त्याग करके श्रावकधर्मको अंग्रीकार करना चाहिए । यहाँ 
कोई त्रसजीवका स्वरूप पूछे तो उससे कहते हैं कि संसारी जीव दो प्रकारके हैं । एक 
स्थावर और एक त्रस। जो एक स्पर्शन्द्रिय सहित एकेन्द्रिय जीव हैं वह स्थावर हैं 
उनके पाँच भेद हैं। प्ृथ्वीकायिक, जलकायिक, अ्ग्निकायिक, वायुकायिक और 
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वनस्पतिकायिक । जो द्वींद्रियादिक जीव हैं उन्हें तरस कहते है उनके चार भेद हैं । 
स्पर्शेन और रसना इन्द्रिय सहित लटठ, कौड़ी, शंख, गिंजाई वगैरह दो इन्द्रिय जीव 
हैं। स्पर्श, जोभ और नासिका संयुक्त कीड़ी, मकोड़ा, कानखजूरा वगैरह तीन इन्द्रिय 
जीव है । स्पशे, जीभ, नाक और श्रांख सहित मकक्‍खी, भौरा, पतंगा इत्यादि 
चतुरिन्द्रिय जीव है | स्पशें, जि्वा, नासिका, नेत्र और कर्ण सहित जीव पंचेन्द्रिय हैं । 
उनके दो भेद है। जिसके मन पाया जाय उसे सेनी ( संज्ञी ) और जिसके मन न 
पाया जाय उसे असेनी ( असंज्ञी ) कहते है। इनमें संज्ञी पंचेन्द्रियको छोड़कर शेष - 
सभी तिर्यचगतिके भेद है। सज्ञी पंचेन्द्रियके चार प्रकार हैं। देव, मंनुष्य, नारकी और 
तिर्यच । इनमें देव भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिषी और .कल्पवासीके भेदसे चार प्रकारके 
है| मनुष्य आये और म्लेच्छुके भेदसे दो प्रकारके हैं। नारकी जीव सात भ्रूमियोंकी 
श्रपेक्षासे सात प्रकारके हैं। तियय॑चोमें मच्छादिक जलचर, वृषभादिक स्थलचर और 
हंसादिक नभचर--यह तीन प्रकार हैं। त्रस-स्थावरके यह भेद जानकर इनकी रक्षा 
करना चाहिए ॥॥७६।॥। 


आगे श्रावकफो स्थावरहिंसामें भी स्वच्छन्दपनेका निषेध करते हैंः-- 


स्तोकेकेन्द्रियधातादूगृहिणां सम्पन्नयोग्यविषयाणास -। 
शेपस्थावरमारणविरमणमपि भवति करणीयम्‌ ॥७७॥ 
अन्वयार्थ:--[_ सम्पन्नयोग्यविषयाणाम्‌_] इन्द्रिय-विषयोंको न्यायपूर्वक सेवन 
करनेवाले [ ग्रहिणाम्‌ ]) ग्रहस्थोंको [ स्वोकैकेन्द्रियधातात्‌ ] अल्प एकेन्द्रियके घातके 
अतिरिक्त [ शेषस्थावरमारणविरमणमपि ] बाकीके स्थावर ( एकेन्द्रिय ) जीवोंके मारनेका 
त्याग भी [ करणीयम्‌ | करने योग्य [ भवति |] है । 
टीकाः--'सम्पन्नयोग्यविषयाणां गृदिणां स्तोकेकेन्द्रियधातात्‌ शेषस्थावरमार णव्रिमणम्र्‌ 
अपि करणीयम्‌ भवति'--त्यायपूर्वक इन्द्रियोके विषयोंकों सेवन करनेवाले श्रावक्रोंको 
यत्नवान होने पर भी थोड़ा एकेन्द्रियका घात होता है वह तो होवे किन्तु शेष स्थावर 
जीवोंको बिना कारण मारनेका त्याग भी उसे करना योग्य है । 
भावार्थ+---योग्य विषयोंका सेवत करते समय सावधानी वतंते हुए भी स्थावरकी 
हिंसा होती है वह तो होतो ही है परल्तु अ्रत्य स्थावर जीवकी हिंसा करनेका त्याग तो 


करना चाहिए ॥७७॥। 


७: ॥ [ पुरुषार्थ सिद्धि-उपाय 
आगे इस अहिसाधमेका साधन करते हुए सावधान करते हैं! -- 
अमृतलवहेतुभूत॑ परममहिंसारसायनं लब्ष्वा । 
अवलोक्य बालिशानामसमझसमाकुलेन॑ मवितव्यम्‌ ॥७५॥ 
अन्वयार्थः-[ अम्नतचह्ेेतु भूत॑ ] अमृत भ्र्थात्‌ मोक्षका कारणभूत [ परम॑ ] उत्कृष्ट 
[ अहिसारसायनं ] अहिसारूपी रसायन [ रूब्ध्वा ] प्राप्त करके [ वालिशानां ] अज्ञानी 
जीवोंका [ असमज्जसम्‌ ] श्रसंगत वर्तत [ अवलोक्य ] देखकर [ आकुलेः ] व्याकुल 
[ ने भवितव्यम्‌ ] नही होना चाहिए । 

- दीका।--अमृ तत्व हेतुभूतं परमअहिंसारसायन लव्ध्वा वालिशानां असमञ्जसम्‌ अवलोक्य 
आाकुठे! न भवितव्यम्‌!--मोक्षका कारणभूत उत्कृष्ट अहिसारूपी रसायन प्राप्त करके 
श्रज्ञानी जीवोंका मिथ्यात्वभाव देखकर व्याकुल नही होना चाहिए 

' भावा्थं:---आप तो अहिसाधर्मका साधन करता है और कोई मिथ्यादृष्टि श्रनेक 
युक्तियोंसे हिंसाको धर्म ठहराकर उसमें प्रवर्तत करे तो उसकी कीति देखकर स्वयंको 
धर्मंमें आकुलता नही उत्पन्न करना चाहिए श्रथवा कदाचित्‌ आपके तो पूर्वबद्ध बहुत 
पापके उदयसे प्रसाता उत्पन्न हुई हो और उसके तो बहुत पूर्व पुण्यके उदयसे किच्चितु 
साता उत्पन्न हुई हो तो भी अपनेको उदयावस्थाका विचार करके धर्ममें आकुलता नही 
करना चाहिए ॥॥७८॥। 

आगे सिथ्यादृष्टि युक्तिसे हिंसामें धर्म ठहराता है उसको प्रगट करके श्रद्धालु आवककों 
सावधान करते हैं । वह बारह ब्त्रोंमें कहते हैं 
सूच्मो भगवड़मों धर्मार्थ हिंसने न दोषो5स्ति । 
इति धर्ममुग्धहृदयैन जातु थूला शरीरिणों हिंस्या: ॥७९॥ 
अन्वयाथें।--[ भगवद्धमं! ] भगवानका कहा हुआ घ्मे [ ध्क्ष्म! ] बहुत बारीक 
है इसलिये [ धर्माथ ] धर्मके निमित्तसे [ हिंसने ] हिंसा करनेमें [ दोषः ] दोष 
[ नास्ति ] नहीं है [ इति धर्ममुग्धहदयेः ] ऐसा घर्ममूढ़ भर्थात्‌ अमरूप हृदयवाला 
[ भूत्वा ] होकर | जातु ] कभी भी [ शरीरिणः ] शरीरधारी जीवोंको [ न हिंस्थाः | 
नही मारना चाहिए ! 
टीकोः-- भमवद्धमे! सुक््मःः--ज्ञान सहित धर्म सूक्ष्म है, अतः 'र्मार्थे हिंसने 
दोषः न अस्ति--धर्मके निमित्तसे हिंसा करनेमें दोष नही है। 'इति घममुस्धहदय 


पुरुषायेसिद्धि-उपाय ] [७१ 


भूत्वा शरीरिणः जातु न हिंस्याः---इस प्रकार धर्ममें जिनका चित्त भ्रमरूप हुआ है वैसे 
होकर प्राणियोंको कभी भी मत, मारो । ; 

भावाथं$---कोई अज्ञानी कहता है कि दूसरी जगह तो हिंसा करना पाप है परन्तु 
यज्ञादिमें धर्मके निमित्तसे तो हिंसा करनेमें कोई दोष नहीं है। इस श्रद्धानके साथ हिंसामें 
प्रवतेन करना योग्य नहीं है । जहाँ हिंसा है वहाँ धर्म कभी नही है । 

प्रक्न--जेनमतमें मन्दिर बनवाना, पूजा-प्रतिष्ठा आदि करना कहा है वहाँ धर्म 
है कि नही ? | 

उचरः--मन्दिर, पूजा, प्रतिष्ठादि कार्यमें यदि जीव हिसा होनेका भय न रखे, 
यत्नाचास्से न प्रवत्तें, किन्तु केवल अपनी प्रतिष्ठा और .मान पोषणके लिए : जैसे तैसे 
कार्य करे तो वहाँ धर्म नही है, पाप ही है। भौर यत्नपुर्वक कार्य करते हुए थोड़ी हिंसा 
हो तो उस हिंसाका. पाप तो हुश्नरा परन्तु धर्मानुरागसे पुण्य संचय विशेष होता है भ्रथवा 
अपना संचित धन ख्च' करनेसे लोभकषायरूप अन्तरंग हिसाका त्याग होता है । 
हिंसाका मूलकारण तो: कषाय है, इसलिये तीन्नकषायरूप होकर उनकी हिंसा न करनेसे 
पाप भी थोड़ा हुआ । अतः इस रीतिसे पूजा-प्रतिष्ठादि करे तो परण्यरूपी धर्म ही होता 
है। जैसे कोई मनुष्य धन खच्चे करनेके लिये धन-कमाता है तो उसे कमाया ही कहते 
हैं। यदि वह धन धर्म कार्यमें न लगाता तो उस धनसे विषय सेवन करके महापाप 
उत्पन्न करता, इस हृष्टिसे धर्म कार्यमें अल्प सावद्य लगने पर भी नफा ही हुआ । जिस 
प्रकार मुनि ऐक ही नगरमें रागादि ( स्नेहादि ) उत्पन्न होनेके भयसे वहाँ न ठहर 
कर विहार करते हैं, विहार करते हुए थोड़ी बहुत हिंसा भी होती है परन्तु नफा- 
चुकसानका विचार करने पर एक ही नगरमें रहना योग्य नहीं है । उसी भ्रकार यहाँ 
भी नफा-नुकसानका विचार करना चाहिएं। एक सासान्य कथनसे विशेष कथनका 
निषेघ नहीं करना चाहिए । ऐसा ही कार्य तो आरम्भो, भ्रव्रती, और तुच्छव्रती करते 
है अतः सक्षेपमें ऐसा ही उपदेश है कि--धर्मेके निमित्तसे हि्ता नहीं करना 
चाहिए ।॥७६।। ' हे 
धमों हि देवताम्यः प्रभवति ताभ्य: 523 हु 

इति दुर्विविककलितां धिषणां न प्राप्य देहिनो हिंस्या: ॥८०॥ 

अख्यार्थ:--[ हि ]' निश्चयसे [ धर्म! ] धर्म [ देवताभंयः ] देवोंसे [ प्रभवति | 

उत्पन्न होता है इसलिये [ इह ] इस लोकमें [ ताभ्यः ] उतके लिये [ सर्वे ] सभी कुछ 
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[ प्रदेयम्त्‌ | दे देना चाहिंये [ इति दुर्विविककलितां ] ऐसी भ्रविवेकसे ग्रसित [ धिषणां ] 
बुद्धि [ ग्राप्य ] प्राप्त करके [ देहिनः ] शरीरघारी जीवोंको [ न हिंस्थाः ] नहीं मारना 
चाहिए । 

टीका।---हि धर्मः देवताभ्य! प्रभवति!--निश्चयसे धर्म देवताओंसे उत्पन्न होता है 
इह तास्यः सब प्रदेयम[---इस लोकमें उन देवोंके निमित्त सब कुछ दे देना चाहिए 
जीवोंको भी मारकर उन पर चढ़ा दो। 'ति दुर्विवेककलितां घिषणां आ्रप्य देहिनः 
हिंस्पा।'-- ऐसी अ्रविवेकपूर्ण बुद्धिसे प्राणियोको नहीं मारना चाहिए । 


भावाथ:--देव, देवी, क्षेत्रमाल, काली, महाकाली, चण्डी, चामुण्डी इत्यादिके 
लिए हिंसा नहीं करना । परजोवके मारनेसे अपना भला कैसे हो सकता है ? स्वेथा 
नहीं हो सकता ।]८०॥। 


पूज्यनिमित्तं घाते छागादीनां न कोउपि दोषोउस्ति । 
इति संप्रधार्य कार्य नातिथये सत्तवरसंज्ञपनश ॥८९१।॥ 


अल्दयाथ+[ पूज़्यनिमितं | पूज्य पुरुषोंके लिये [ छागादीनां | बकरा वर्गरह 
जीवोंको [ घाते ] घात करनेमे [ कः अपि ] कोई भी [ दोषः ] दोष [ नास्ति | नहीं 
है [ इति ] ऐसा [ संप्रधाय ] विचारकर [ अतिथये ] अतिथि अथवा शिष्ट पुरुषोंके 
लिए [ सच्चसंज्षपनम्‌ | जीवोंका घात [ न कायम | नहीं करना चाहिये । 

टीकाः---एज्यनिमिचं छाम्रादीनां घाते को5पि दोष! न अस्ति--अपने ग्रुरके लिए 
बकरा श्रादि जोवोंके घातमें कुछ दोष नहीं है, 'इति संप्रधाय अतिथये सत्तवर्सज्ञपनंम्‌ न 
कार्यमर!--ऐसा सोचकर अतिथि ( फकौर इत्यादि गुरु )के लिये जीवोंका घात नहीं 
करना चाहिये । 

भावार्थ ः---पापी, विषयलम्पटी और जिह्वालोलुपी, जो स्वयं तथा श्रत्य जीवोंको 
नरकमें ले जानेके लिये तैयार हैं, ऐसे कुमुरुओ्नोंके लिये भी हिंसा करना उचित नही है | 
हिंसासे उनका और अपना- कंसे मोक्ष हो सकता है ? अर्थात्‌ कदापि नहीं हो 
सकता ॥८९१॥। 


वहुसत्तघातजनितादशनादरमेकसत्तघातोत्यम्‌ । 
इत्याकलब्य कार्य न महासत्त्वस्य हिंसन॑ जातु ॥5२॥ 
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अन्वयाथ:---_ बहुसत्तघातजनिताद ] बहुतसे जीवोंके घातसे उत्पन्न हुए [ अशनात ] 
भोजनकी भपेक्षा | एकसच्नघातोत्थम्‌ ] ऐक जीवके घातसे उत्पन्न हुआ भोजन 
[ वरस्‌ ] अच्छा है [हति ] ऐसा [ आकलण्य ] विचारकर [जातु ] कभी भी 
[ महासत्त्वस्य ] बड़े त्रस जीवका [ हिंसन॑ ] घात [ न कार्यम् ] नहीं करना चाहिये । 


टीका+-- बहुसत्त्वघातजनितात्‌ अशनात्‌ एक सच्त्घातोत्थम््‌ बरस्‌'--बहुत जीवोंके 
नाशसे उत्पन्न हुए भोजनकी अ्रपेक्षा ऐक जीवके मारनेसे उत्पन्न किया गया भोजन 
उत्कृष्ट है 'इति आकलण्य जातु महासत्त्वस्थ हिंसन॑ न कार्यप्र--ऐसा विचारकर कभी भी 
बड़े जीवकी भी हिसा नही करना चाहिये । 


भावाथः---कोई कहे कि अन्नके आाहारमें तो बहुत जीव मरते है इसलिये एक 
बड़ा जोव मारकर भोजन करें तो बहुत भला,--ऐसा मानकर पंचेन्द्रिय जीवका घात 
करता है | वहाँ हिंसा तो प्राणघातसे है, और एकेन्द्रियकी अपेक्षा पंचेन्द्रियके द्रव्यप्राण 
तथा भावप्राण बहुत अभ्रधिक पाये जाते है। इसी कारण ऐसा उपदेश है कि बहुत 
एकेन्द्रिय जीवोंको मारनेकी अपेक्षा द्वीन्द्रिय जीवके मारनेका पाप श्रनेक गुणा होता है तो 
पंचेन्द्रियके मारने पर क्‍यों न बहुत पाप होगा ? तथा द्वीन्द्रियसे लेकर पंचेन्द्रिय तकके 
जीवोंके मारनेमें तो मांसका श्राह्मर होता है जिसका दोष पहले ही कहा जा चुका है 
इसलिये ऐसा ही श्रद्धान करना उचित है ।॥।८२।। 


रक्षा भवति बहुनामेकस्येवास्य जीवहरणेन । 
इति मत्वा कर्त॑व्यं न हिंसन॑ हिंलसत्वानाम्‌ ॥८३॥ 

'. अन्वयार्थ:--[ अस्य ] “इस [ एकस्य एवं ] एक ही [ जीवहरणेन ] जीवका घात 
करनेसे [ बहुनाम्‌ | बहुत जीवोंकी [ रक्षा भवति ] रक्षा होती है,' [ इति मत्वा ] ऐसा 
सानकर [- हिंखसत्त्वानाम्‌ ] हिंसक जीवोंकी भी [ हिंसन॑ ] हिंसा [ न कर्चव्यम ] नहीं 
करना चाहिये । 

टीकाः-- अस्य एकस्प जीवहरणेन वहुनास्‌ रक्षा भवति---इस एक ही जीवके 
मारनेसे बहुतसे जीवोंकी रक्षा होती है 'इति मत्वा दिख सच्त्चानास्‌ हिंसन॑ न कार्यम्‌-- 
ऐसा जानकर हिसक जीवोका भी घात नहीं करना । 

भावार्थ---सर्प, बिच्छू, सिह, नाहर इत्यादि दूसरे जीवोंको काटनेवाले-मारने- 
वाले--हिसक जीवोंको मार डालनेसे बहुतसे जीव बच जाते है इसलिये इनके मारननेमें 
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पाप नहीं है--ऐसा श्रद्धात नहीं करना, क्‍योंकि इसे तो इसके कार्यका पाप लगेंगा । 
लोकमें श्रनेक जीव पाप-पुण्य उपार्जन करते हैं, उनमें इसको क्या ? वे हिंसक जीव 
हिंसा करते हैं तो उसका पाप उन्हें लगता है। आप उनकी हिंसा करके क्‍यों पाप 
उपा्जेन करें ॥॥5३॥। 


बहुसत्तधातिनो5मी जीवन्त उपाज॑यन्ति गुरु पापम्‌ । 
इत्यनुकम्पां ऊृत्वा न हिंसनीयाः शरीरिणो हिंखाः ॥८०॥ 


अन्वयाथ!---[ बहुसत्तघातिनः ] “बहुत जीवोंके घातक [ अमी ] यह जीव 
[ जीबरन्तः ] जीवित रहेंगे तो [ गुरु पापस्‌ ] बहुत पाप [ उपाजयन्ति ] उपाजित करेंगे' 
[ इति ] इस प्रकारकी [ अनुकम्पां इत्वा | दया करके [ हिंख़ाः शरीरिणः ] हिंसक 
जीवोंको [ न हिंसनीयोः ] नहीं मारना चाहिये । 

टीकाः---'बहुसत्वघातिनः अमी जीपन्तः गुरू पाप उपाजेयन्ति'--बहुत जीवोंको 
मारनेवाले यह पापी जीते रहेंगे तो बहुत पाप उत्पन्न करेंगे इस प्रकार 'इति अनुकम्पां 
कृत्वा हिंसा! शरीरिणः न हिंसनीया।” दया करके हिंसक जीवोंको भी न मारे । 

भावार्थ:--शिकारी, चिड़ीमार, बाज इत्यादि जो जो हिंसक हैं वे जीवित रहेंगे 
तो बहुत पाप करेंगे और अनेक जीवोंकों मारेगे इसलिए इनको मार देना चाहिए-- 
ऐसा श्रद्धान नही करना, क्योंकि उनकी हिंसा-बृत्तिका पाप उनको हो है, अ्रपनेको 
क्या १ यदि हो सके तो उनकी उस पापक्रियाकों छुड़ा देना ॥८४॥। 

बहुदु:खासंज्ञपिताः प्रयान्ति खचिरेण दुःखविच्छित्तिम्‌ । 
इति वासनाकृपाणीमादाय न दुःखिनो5पि हन्तव्या; ॥5५॥॥ 

अन्वयार्थ:--[ तु] भौर [ बहुदुःखासंज्ञपिताः ] 'प्रनेक दुःखोसे पीड़ित जीव 
[ भचिरेण ] थोड़े ही समयमें [ दुःखविच्छित्तिम्‌ ] दुःखोंका अन्त [ प्यान्ति | पा जावेंगे' 
[ इंति वासनाक्रपाणीं ] इस प्रकारकी वासना अ्रथवा विचाररूपी तलवार [ आदाय |] 
लेकर [ दुःखिनः अपि ] दु.खी जोवोको भी [ न हल्तव्याः ] नही मारना चाहिए । 

टीकाः- बहुदुःखासंज्ञपिताः अचिरेण दृःखविच्छितिम्‌ प्रयान्ति---यह जीव वहुत 
इससे पीड़ित हैं अत: यदि इन्हे मार दिया जाय तो उनका सारा दु ख दूर हो जायेगा । 
'इति बामनाकृपाणी आदाय दुःखिनः अपि न इन्तव्या:--ऐसी खोटो वासनाटपी तलवार 
ग्रदंश करके दुःसी जोबोंकों भी नहीं मारना चाहिए । 
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भावाथ:--यह जीव रोगसे अथवा दरिद्रता आदिसे श्रत्यन्त दुःखी है, यदि इसे 
मार दें तो उस दुःखसे वह मुक्त हो जावेगा, ऐसी श्रद्धा नहीं करना चाहिए । मनुष्य 
और तिय॑चकी श्रायु पुण्यके उदयसे बड़ी होती है श्रतः उसका छेद नहीं करना । भ्रथवा 
जेसा उसका उदय है वैसा भोगता है, आप हिंसा करके पाप क्‍यों उत्पन्न करे ॥॥८५॥ 


कुच्छ ण॒ सुखावाधिभ॑वन्ति सुखिनो हताः सुखिन एवं। 
इति तकंमण्डलाग्रः सुखिनां घाताय नादेय; ॥८६॥ 


अन्वयार्थ:--][ सुखावाप्तिः ] 'सुखकी प्राप्ति [ कृच्छेण ] कश्से होती है अतः 
[ इताः ] मारनेमें आए हुए [| सुखिनः ] सुखी जीव [ सुखिनः एवं ] परलोकमें सुखी ही 
[ भवन्ति ] होंगे” [ इति | इस प्रकार. [ तकमण्डलाग्रः ] कुतकंकी तलवार [ सुखिनां 
घाताय ] सुखी जीवोके घातके लिए [ नादेयः | अ्ंगीकार नहीं करना चाहिए। 


टीका।-- ऋच्छे ण सुखावाप्तिः--कष्टसे सुखकी प्राप्ति होती है 'सुखिना हता। 
सुखिनः एवं भवन्तिः---इसलिये सुखी जीवोंको मारा जाय तो वे परलोकमें भी सुखी ही 
होंगे, 'छुखिनां घाताय इति तकमण्डलाग्रः न आदेयः--सुखी जोवोंके घातके लिए इस 
प्रकारका विचार किसीको नहीं करना चाहिए । 


भावारथ:---सुख कष्टसे होता है। इसलिये इस सुखी जीवोंको काशीके करवत 
इत्यादि रीतिसे मारा जाय तो परलोकमें भी वह सुखी होंगे--ऐसा श्रद्धान नहीं करना 
चाहिये । इस प्रकार मरने या मारनेसे सुखी कैसे हो सकते है ? सुखी तो सत्यधर्मके 
साधनसे हो सकते हैं ॥८६।। 


उपलब्धिसुगतिसाधनसमाधिसारस्यभूयसो5भ्यासात्‌ । 
खगुरो: शिष्येण शिरो न कत्त नीयं सुधमेमभिलषिता ॥८७॥ 
अन्वयार्थः--[ सुधर्म अभिलषिता ] सत्यधर्मके अभिलाषी [ शिष्येण ] शिष्य द्वारा 
[ भूयसः अभ्यासात्‌ ] अ्रधिक अभ्याससे [ उपलब्धि सुगतिसाधनसमाधिसारस्य ] ज्ञान और 


सुगति करनेमें कारणभूत समाधिके सारको प्राप्त करनेवाले [ स्वगुरो! | अपने गुरुका 
[ शिरः ] मस्तक [ न क्तनीयम्‌ ] नही काटना चाहिये । 


टीकाः--सुधर्म अभिलपिता शिष्येण स्वगुरोः शिरं न कतेनीयम्‌!--धर्मके चाहनेवाले 
शिष्यको अ्रपने ग्रुरुका मस्तक नही क़ाटना चाहिये । कसा है ग्रुर १ 'भूयसः अभ्यासात्‌ 
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उपलब्धि सुमति साधन समाधिसारस्य'--बहुत अभ्याससे जिसने सुगतिके कारणभूत 
समाधिका सार पा लिया है। 

भावाथ:--हमारा गुरु अभ्यासमें लग गया है ( ध्याव-समाधिमें मग्न है ), अभ्यास 
बहुत किया, अब यदि इसके प्राणोंका श्रन्त कर दिया जाय तो वह उच्च पदको प्राप्त हो 
जायेगा--ऐसा विचार करके शिष्यको श्रपने ग्रुरुका मस्तक काटना योग्य नही है। 
उसने जो साधन किया है उसके फलको वह भविष्यमें प्राप्त करेगा ही, तू हिसा करके 
पाप किसलिये उत्पन्न करता है ॥5७॥। 


धनलवपिपासितानां विनेयविश्वासनाय दर्शयताम्‌ । 
भझटितिघटचटकमोक्षं श्रद्धे यं नेव खारपटिकानाम्‌ ॥८८॥ 
अन्वयाथः--[ घनलवपिपासितानां ] थोड़े धनका लोभी भर [ विनेयविश्वासनाय 
दर्शयताम्‌ ] शिष्योंको विश्वास उत्पन्न करनेके लिये दशानेवाला [ खारपटिकानाम्‌ ] 
खारपटिकोंका [ झटितिघटचटकमोक्षं ] शीघ्र घड़ा फूटनेसे चिड़ियाके मोक्षकी तरह 
मोक्षका [ नेवभ्रद्धेयं ] अ्र्धात नही करना चाहिए । 
टीकाः--खारपटिकानाम्‌ झटितिघटचटकमोक्ष नैव श्रद्धेय“---एक खारपटिक मत है, 
वह तत्काल घड़ेके पक्षीके मोक्षसमान मोक्ष कहता है, उसका श्रद्धान नहीं करना । 


भावार्थ:--कोई खारपटिक नामका मत है, उसमें मोक्षका स्वरूप ऐसा कहते है 
कि जिस प्रकार घड़ेमें पक्षी कद है, यदि उस घड़ेको फोड़ डाला जाय तो पक्षी बंधन 
रहित मुक्त हो जाय । उसी प्रकार आत्मा शरीरमें बन्द है, यदि शरीरका नाश कर 
दिया जाय तो आत्मा बन्धन रहित-मुक्त हो जाय । ऐसा श्रद्धान नह्ठी करना चाहिए 
क्योंकि यह श्रद्धान हिसाका कारण है। श्रन्तरंग कार्माण शरीरके वन्धन सहित आत्मा 
इस तरह मुक्त कंसे हो सकता है ? कसा है खारपटिक ? 'घनलवपिपासितानाम्र--थो ड़ासा 
घनका लोभी है। तथा कैसा है ? 'विनेयविश्वासनाय दर्शयताम्‌्र---शिष्योंको विश्वास 
दिलानेके लिये कितनी ही रीतियाँ दिखलाता है। अत: इसके कथनका श्रद्धान नही 
करना ॥।८८।) 


चष्ट्वापरं पुरस्तादशनाय ज्ञामकुक्षिमायान्तम्‌ । 
निजमांसदानरभसादालभनीयो न चात्मापि ॥८६॥ 
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अन्वयार्थी--[ च॑_] भौर [ अशनाय ] भोजनके लिये [ पुरस्तात्‌ ] पास 
[ आयान्तम्‌ ] आये हुए [ अपरं ] अन्य [ क्षामकुश्तिम्‌ ] भूसे पुरुषको [ दृष्ट्वा ] देखकर 
[ निजरमांसदानरभसात्‌ ] अपने शरीरका मांस देनेकी उत्सुकतासे [ आत्मापि ] अपना 
भी [ न आल्मनीय। |] घात नहीं करना चाहिए | 


टीका:---च भशनाय आयात्त॑ क्षामकुक्षि पुरस्तात्‌ दृष्ट्वा निजर्मांसदानरभसात्‌ आत्मा 
अपि न आलभनीय/---भोजन लेनेके लिए आए हुए दुबेल उदरवाले मचुष्यको अपने समक्ष 
देखकर अपने मांस देनेके उत्साहसे-उत्तावलीसे श्रपने शरीरका भी घात नहीं करना । 


भावार्थ:--कोई मांसभक्षी जीव भोजनके लिये अपने पास आया, उसे देखकर 
उसके लिये अपने शरीरका भी घात नही करना, कारण कि मांसभक्षी पात्र नहीं है, 
मांसका दान उत्तम दान नहीं है ॥॥८६॥। 


को नाम विशति मोहं नयभज्ञविशारदान॒पास्थगुरूच्‌ । 
विदितजिनमतरहस्यः श्रयन्नहिंसा विशुद्धमतिः ॥९०॥ 


अन्ययार्थ:--[ नयभज्नविशारदान्‌ ] नयके भज्ञोंकों जाननेमें प्रवीण [ गुरून ] 
ग्ुरुओंकी [ उपास्थ ] उपासना करके [ बिदितजिनमतरहस्यथः ] जैनमतका रहस्य जाननें- 
वाला [ को नाम ] ऐसा कौन [ विशुद्धमतिः ] निर्मेल बुद्धिधारी है जो | अहिंसां श्रयन ] 
अहिंसाका आश्रय लेकर [ मोह ] मृढ़ताको [ विशति | प्राप्त होवे ? 


टीका३--- नाम नयभद्नविशारदान्‌ गुरून्‌ उपास्य कः मोह विशति'--हे जीव,. नयके 
भेदोंको जाननेमें प्रवीण ग्रुरकी सेवा करके कौन जीव मोहको प्राप्त होगा ? अर्थात्‌ कोई 
नही होगा । हे 
भावार्थ:--जीवको भले-बुरे हिंत-अहितका श्रद्धान ग्रुदके उपदेशसे होता है। 
पूर्वोक्त श्रश्नद्धानी कुग्रुरुके बहकानेसे यह जीव अन्यथा प्रवर्त्तत करता है। परन्तु जिस 
जीवने सर्व वयके ज्ञाता परम गुरुकी सेवा की है वह भला कैसे भ्रममें पड़ सकता है ? 
कदापि नही पड़ सकता | कंसा है वह जीव ? ' विदिवजिनमतरहस्य/--जिसने जैनमतका 
रहस्य जान लिया है । और कैसा है वह जीव ? 'अहिंसां श्रयपन'--( सर्वेज्ञ वीतराग 
कथित ) दया ही को धर्मका स्वरूप जानकर जिसने अंगीकार किया है। और कंसा 
है ? 'विशुद्धमतिःः--जिसकी बुद्धि निर्मल है ऐसा जीव मोहको प्राप्त नही होता । इस 
प्रकार दया धर्मको हढ़ करके अहिंसा क्रत्का वर्णन किया ॥8०॥। 
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यदिदं प्रमादयोगादसदमिधानं विधीयते किमपि । 
तदनतमपि विज्ञेयं तद्भेदाः सन्ति चंत्वारः ॥६१॥ 


« अन्वयाथ४-न यत्‌ ] जो [ किमपि ] कुछ [ प्रमादयोगात्‌ ] प्रमाद कषायके योगसे 
[ इंद ] यह [ असदभिधानं ] स्व-परको हानिकारक श्रथवा अन्यथारूप वचन [ विधीयते | 
कहनेमें श्राता है [ व्‌ ] उसे [ अनृतं अपि ] निश्चयसे असत्य [ विजेयम्‌ | जानना 
चाहिए [ तड्लेंदाः ] उसके भेद [ चत्वारः ] चार [ सन्ति | हैं । 


दीकाः--यद्‌ किमपि प्रमादयोगात्‌ इदं असत्‌ अमिधानं विधीयते तत्‌ अनूतं भपि 
विज्येयम'--जो कुछ प्रमाद सहित योगके हेतुसे असत्य श्रर्थात्‌ बुरा श्रथवा अन्यथारूप 
बचत है उसे निम्चयसे अनृत जानो। 'तड्ेदाः चत्वारः सन्ति--उस असत्य वचनके चार 
भेद है 8 १।। 


वह आगे कहे जा रंहे हैं | उनमें श्रथम भेद कहते हैं।--- 


स्वक्षेत्रकालभावेः सदपि हि यस्मिन्निषिध्यते वस्तु । 
तत्पथममसत्य॑ स्पान्नास्ति यथा देवदचोत्र ॥९२॥ 


अन्वयार्थ/---[ यस्मिन_] जिस वचनमें [ स्वक्षेत्रकालभावे! ] अपने द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, भावसे [ सतअपि ] विद्यमान होने पर भी [ वस्तु | वस्तुका [ निषिध्यते | निषेध 
करनेमें आता है [ तद ] वह [ प्रथमम्‌ ] प्रथेम [ असत्य॑ं ] असत्य [ स्थात्‌ | है [ यथा | 
जैसे [ अन्र ] 'यहाँ [ देवद्चः ] देवदंत्त [ नास्ति ] नहीं है! । 


टीकाई---यस्मिन्‌ खद्गव्यक्षेत्रकालभावः सद््‌ अपि वस्तु निपिध्यते तत्‌ प्रथमं असत्यं 
स्यात्‌'---जिस वचनमें अपने द्रव्य, क्षेत्र काल, भावसे सत्तारूपमें विद्यमान पदार्थका भी 
निषेध करनेमें आये, कि पदार्थ नही है; यह प्रथम भेदरूप असत्य है । दृष्टान्च कहते 
हैं-- यथा अन्न देवदत्तः नास्ति---जैसे यहाँ देवदत्त नही है । 


भावार्थ/--किसी क्षेत्रमें देवदत्त नामका पुरुष बैठा था, वहाँ किसीने पूछा कि 
यहाँ देवदत्त है ? तो उत्तर दिया कि यहाँ देवदत्त नही है । इसी प्रकार अ्रपने द्रव्य, 
क्षेत्र, काल, भावसे जो वस्तु श्रस्तिरूप हो उसे नास्तिरूप कहना असत्यका प्रथम भेद है । 
अस्ति वस्तुको नास्तिरूप कहना वह । जो कुछ वह पदार्थ है उसे द्रव्य, जिस क्षेत्रको 
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रोककर तिष्ठे उसे क्षेत्र जिस कालमें जिस रीतिसे परिणमन करे उसे काल तथा उस 
पदार्थका जेसा कुछ निजभाव है उसे भाव कहते हैं । इस अपने चतुष्टयकी अपेक्षासे सर्व 
पदार्थ अस्तित्वरूप हैं। वहाँ देवदत्तका निजचतुष्टय तो था ही परन्तु नास्तिरूप जो 
कथन हुआ वही असत्य वचन हुआ ॥॥&६२।॥। 


आगे दूसरा भेद कहते हैं।-- 
असदपि हि वस्तुरूपं यत्र परक्षेत्रकालभावेस्तें! । 
उद्भाव्यते द्वितीयं तदन्तमस्मिन्‌ यथास्ति घट। ॥६३॥ 


अन्वयार्थ:--[ हि ] निश्चयसे [ यत्र ] जिस वचनमें [ तेः परक्षेत्रकालभावे! ] उन 
परद्रव्य, क्षेत्र काल और भावसे [ असत्‌ श्रपि ] भ्रविद्यमान होने पर भी [ बस्तुरूप ] 
वस्तुका स्वरूप [ उद्भाव्यते ] प्रगट करनेमें भ्रावे [ तत्‌ ] वह [ ढितीय॑ ] दुसरा 
[ अनृतम ] असत्य [ स्थात्‌ ] है [यथा ] जंसे [ अस्मिन्‌ ] यहाँ [ घटः अस्ति ] 
घड़ा है । 

टीकाः--हि यत्र तेः परद्रव्यक्षेत्रकालभावेः वस्तुरूपं असत्‌ अपि उद्धाव्यते तत्‌ द्वितीय॑ 
अनृर्त---निश्चयसे जिस वचनमें परद्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे पदार्थ सत्तारूप नहीं है तो 
भी वहाँ प्रगट करना वह दूसरा भ्रसत्य है। उसका दृष्टान्त-“यथा अस्मिन्‌ घट अस्ति'--- 
जेसे कि यहाँ घड़ा है । 

भावाथ+--किसी क्षेत्रमें घड़ा तो था नही इसलिए उस समय उसका द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, भाव भी नही था | दूसरा पदार्थ था श्रतः उस समय उसीका द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव था । किसीने पूछा कि यहाँ घड़ा है कि नही १ वहाँ 'घड़ा है' ऐसा कह देना 
दूसरे असत्यका भेद है | क्योंकि नास्तिरूप वस्तुको अस्ति कहा ॥8३।॥। 


आगे तीसरा भेद कहते हैंः-- 
वस्तु सदपि स्परूपात्‌ पररूपेणामिधीयते यस्मिन्‌ । 
अनृतमिदं च तृतीय॑ विज्ञेयं गौरिति यथा: ॥६४॥ 
अन्वयार्थ:--[ च ] और | यस्मित्‌ | जिस वचनमें [ स्वरूपात्‌ ] अपने चतुष्टयसे 
[ सत॒अपि ] विद्यमान होने पर भी [ वस्तु | पदार्थ [ पररूपेण ] अन्य स्वरूपसे 
[ अभिधीयते ] कहनेंमें आता है उसे [इंदं |] यह [ वठतीयं अनृतं ] तीसरा असत्य 
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[ बिज्ञेयं ] जानो [यथा ] जैसे [भौः ] बैलको [ अश्वः-] घोड़ा है [ इति ] 
ऐसा कहना । 


टठीकाः---च यस्मिन्‌ सत्‌ अपि वस्तु पररूपेण अभिधीयते इदं व॒तीयं अनृतं विज्ञेय-- 
जिस वचतनमें यद्यपि पदार्थ अपने चतुष्टयमें विद्यमान है तथापि उस पदार्थकों अन्य 
पदार्थरूपसे कथन किया जाय उसे तीसरा असत्य जानो । उसका उदाहरण:--यथा 
गौ: अश्व:--जैसे बैलको घोड़ा कहना । 
भावार्थ/--किसी क्षेत्रमें बैल श्रपने चतुष्टयमें स्थित था वहाँ किसीने पूछा कि यहाँ 
क्या है १ तो ऐसा कहनेमें श्राया कि यहाँ घोड़ा है। यह असत्यका तीसरा भेद है। 
वस्तुको अन्यरूप कहना ॥8४।। 
आगे चौथा भेद कहते हैं।-- 
गहिंतमवदयसंयुतमप्रियमपि भवति वचनरूप॑ यत्‌। 
सामान्येन त्रेधा मतिमदमन्तं तुरीय॑ तु ॥९५॥ 
अन्वयाथ)--[ तु] और [ढदं ] यह [तुरीयं ] चौथा [ अछृतं | असत्य 
[ सामान्येन ] सामान्यरूपसे [ गर्हितं ] गहिंत [ अवद्यसंयुतम्‌ ] पाप सहित [ अपि | 
और [ अप्रियं ] श्रप्रिय इस तरह [ त्रेधा ] तीन प्रकारका [ मतम्र्‌ ] माना गया है । 
[ यत्‌ ] जो कि [ वचनरूप ] वचनरूप | भवति ] है। 
टीका१ः--तु इद तुरीय॑ अनृतं सामान्येन त्रेधा मतम-यत्‌ अपि वचनरूप॑ गर्दित॑ 
अवचसँयुतं अप्रियं भवति---यह चौथा असत्यका भेद तीन प्रकारका है। (१) वचनसे 
निन्‍दाके शब्द कहना, (२) हिंसा सहित वचन बोलना, (३) श्रप्रिय श्र्थात्‌ दूसरेको 
बुरे लगे ऐसे बचन बोलना ।8५॥। 
आगे तीन भेदोंमें प्रथम ही गर्हितका स्वरूप कहते हैं।--- 
पेशून्यहासगर्भ ककशमशमझसं प्रलपितं च । 
अन्यदपि यदुत्सूत्र तत्सवं गहितं गदितिम्‌ ॥९६॥ 
अन्वयाथ!--[ पैश्ल्यद्ासगर्म ] दुष्टता अथवा निन्‍्दारूप हास्यवाला [ कर्कश ] 
कठोर [ असमझसे ] मिथ्या-श्रद्धानाला [ च ] और | ग्रलपित ] प्रलापरूप 


( वकवाद ) तथा [ अन्यद्पि ] और भी [ यद्‌ ] जो [ उत्सत्र ] शासत्रविरुद्ध वचन है 
[ तत्स ] वह सभी [ गर्हितं ] निन्‍्द्यवचन [ गदितिम्‌ ] कहा गया है । 
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टीकाः--यत्‌ बचने पेशूल्यहासगर्भ ककश असमंजसम प्ररूपितं च अन्यत्‌ अपि उत्सन्नं 
तत्‌ गहिंत॑ गद्तिस[--जिस वचनमें दुष्टता हो, अन्य जीवका बुरा करनेचाला हो, अपनेको 
रौद्गरध्यान करानेवाला हो, तथा हास्यमिश्चित हो, दूसरे जीवका मर्मछेदक हो, स्वयंको 
प्रमादकारक हो, कर्कंश-कठोर हो अर्थात्‌ सुननेमें बुरा लगे, असमंजस--मिथ्याश्रद्धा 
करानेवाला हो, और श्रप्रमाणरूप हो, तथा अन्य भी शात्न-विरुद्ध वचन गहित वचनमें 
गणित समझना । 

आगे अवचसंयुक्त असत्यका स्वरूप लिखते हैं;--- 

लेदनभेदनमारणकर्षणवाशिज्यचोय॑वचनादि । 
तत्साव्' यस्मात्माणिवधाया प्रवरत्तन्ते ॥६७॥ 

अन्वया्थः--[ यत्‌ ) जो [ छेदनमेंदनमारणकर्ष णवाणिज्यचौ्यबचनादि ] छेदन, 
भेदन, मारण, शोषण, व्यापार या चोरी आदिके वचन हैं | तत्‌ ] वे सब [ सावथ॑ ] 
पापयुक्त वचन है [ यस्मात्‌ ] क्‍योंकि यह | प्राणिवधाद्याः ] प्राणो-हिंसा आदि पापरूप 
[ भ्रवतन्ते ] प्रवर्तन करते है । 

टीकाः--'यद छेदन भेदन, मारण कर्षण वाणिज्य चौय वचनादि तत्‌ सर्व साब्य॑ 
अस्ति यस्मात्‌ प्राणिवधादाः प्रवर्तन्ते'--जों नाक श्रादि छेदनेके, काटनेके, मारनेके, 
खींचनेके, ( हिंसक ) व्यापार करनेके, अथवा परवस्तुको चोरी करने आदिके वचन 
कहनेमें आये वे सभी सावद्य (पाप ) सहित भूठका स्वरूप हैं क्योंकि इनसे प्राणियोंका 
घात होता है । 

भावाथ;--श्रवद्यका श्रथें पाप है, श्रतः जिस वचनसे पापकी प्रवृत्ति हो उसे सावद्य 
कहते है ॥॥8७॥। 

आगे अप्रिय असत्यका स्वरूप कहते हैं।-- 

अरतिकरं भीतिकरं खेदकरं वेरशोककलहकरम्‌ । 
यदपरमपि तापकरं परस्य तत्सव॑मप्रियं जेयम ॥९८॥ 

अन्वयार्थ:--[_ यत्‌ ] जो वचन [ प्रस्य ] दूसरे जीवकों [ अरतिकरं | श्रप्नीति- 
कारक [ भीतिकरं ] भयकारक [ खेदकरं ] खेदकारक [ वरशोककलहकरं |] वैर शोक 
तथा कलहकारक हो और जो [ अपरमपि ] अन्य जो भी सनन्‍्तापकारक हो [ तत्‌ ] वह 
[ सर्व ] सर्व ही [ अप्रियं ] अप्रिय [ ज्ञेयम्‌ ] जानना चाहिये । 

११ 


ष्श्पु [ पुरुषाथ सिद्धि-उपाय 


दीकाः--थद वचन परस्य अरतिकरं भीतिकरं खेदकंरं वेरशोककलूदकरं तथा अपरमपि 
तापकरं तत्सव॑ अप्रियं ज्ञेयम्र--जों वचन दूसरोंको अरति करनेवाला भ्र्थात्‌ बुरा 
लगनेवाला हो, भय उत्पन्न करनेवाला हो, खेद उत्पन्न करनेवाला हो, तथा वैर शोक 
और कलह करनेवाला हो तथा और भो अनेक प्रकारके दुःख उत्पन्न करनेवाला हो 
वह सभी वचन अ्रप्रिय झूठका भेद है ॥8८॥। 


आगे असत्य वचनमें हिंसाका सद्भाव दिखलाते हैं।-- 


सर्वस्मिन्नप्यस्मिन्प्रमत्तयोगेकहेतुकथन यत्‌ । 
अच्तवचनेउपि तस्मान्नियतं हिंसा समवतरति ॥६६।॥ 


. अन्ययाथ।न यव ] चूंकि [ अस्मित्‌ ] इन [ सर्वस्मिन्रपि ] सभी वचनोंमें 
[ प्रमचयोगेकहेतुकथ्न ] प्रमाद सहित योग हो एक हेतु कहनेमें आया है [ तस्माद्‌ ] 
इसलिये [ अनृतवचने ] असत्य वचनमें [ अपि ] भी [ हिंसा ] हिंसा [ नियत ] 
निश्चितरूपसे | समवतरति ] आाती है । 


टीकाः--यत्‌ अस्मिन्‌ सर्वस्मिन्‌ अपि अनृतवचने प्रमचयोगेकहदेतुकथनं अस्ति तस्माव्‌ 
अनृतवचने हिंसा नियर्तं समवृतरति---अर्थ:---इन सभी प्रकारके भूठ वचनोंमें प्रमादयोग 
ही कारण है इसलिये भूठ वचन वोलनेमें हिसा भ्रवश्य ही होती है। कारण कि हिंसा 
प्रमादसे ही होती है | प्रमादके विना हिंसा नही होती । जहाँ प्रमाद नही होता वहाँ 
हिंसा भी नही होती । और जहाँ प्रमाद है वहाँ हिंसा अवश्य होती है । तत्त्वार्थसूत्रमें 
हिंसाका लक्षण 'अ्प्रचयोगाद ग्राणव्यपरोपणं हिंसाः--ऐसा कहा है श्रर्थात्‌ प्रमादके योगसे 
प्राणोंका घात करना हिसा है ॥&8 ६।। 


प्रमादसद्दित योग हिंसाका कारणः--- 


हेतो प्रमत्तयोगे निर्दिष्टे सकलवितथवचनानाम्‌ । 
हयानुष्टानादेरसुवद्न भवति नासत्यम्‌ ॥१००॥ 
अन्चयाथथः-[_ सकलवरितथवचनानाम्‌ |] समस्त म्रूठ वचनोंका [ अ्मचयोगे ] 
प्रमादसह्वित योग [ हेत। | हेतु [ निर्दिष्ट सति ] निद्धिष्ट करनेमें श्राया होनेसे [ हेयानुष्ठा- 
नादें; ) देख-उपादेय झादि अनुप्ठानोंका [ अनुबदनं ] कहना [ अस्न्य ] मूठ 
[_ ने मयनि नही है । 


पुरुषार्थंसिद्धि-उपाय ] [ ८३ 


टीकाः---'सकलवितथ वचनानाम्‌ प्रमचयोगे हेतौ निर्दिष्ट सति हेयानुष्ठानादेः अलुधदन 
अप्तत्यं न भवति!---अर्थ:---समस्त भूठ वचनोका कारण प्रमादसहित योगको बताकर 
हेय और उपादेयका बारम्बार कथन करना भूठ नही है। 

भावार्थ:--अ्रसत्य वचनके त्यागी महामुनि हेय और उपादेयका बारम्बार उपदेश 
करते है । वहाँ पापकी निन्‍्दा करने पर पापी जीवोंको उतका उपदेश अ्रप्रिय लगता है 
अथवा कोई जीव श्रपने लिए दिये गए धर्मोपदेशकों सुनकर दुःख पाते है परन्तु उन 
आचार्योको असत्यका दोष नहीं लगता क्योंकि उन्तके वचन प्रमाद ( कषाय ) गर्भित 
नही हैं। प्रमादपुर्वक वचनमें ही हिसा है इसीलिये कहा है कि प्रमादसहित योगसे 
वचन बोलना वही भूठ है, श्रन्यथा नहीं ॥१००॥॥। 

इसके त्यागका प्रकारः 


भोगोपभोगसाधनमात्र॑ सावधमक्षमा मोक्त म। 
ये तेउपि शेषमन॒तं समस्तमपि नित्यमेव मुश्न्तु ॥१०१॥ 


अन्वयाथः-न ये ] जो जीव [ भ्ोगोषभोगसाधनमात्र॑ ] भोग-उपभोगके साधन 
सात्र [ सावधम्‌ ] सावद्यवचन, [ मोक्तम्‌ ] छोड़नेमें [ अक्षमा! ] अ्रसमर्थ हैं [ ते भपि ] 
वे भी [ शेषम्‌ ] बाकीके [ समस्तमपि ] सभी [ अजूतं ] भ्रसत्य भाषणका [ नित्यमेव ] 
निरन्तर [ मुश्वन्तु ] त्याग करें । 

टीका;--'ये अपि भोगीपभोगसाधनमात्र सावधमस्‌ मोक्तुम्त अक्षमाः ( सन्ति ) ते अपि 
शेष समस्तम्‌ अपि अनृर्त नित्य एवं पमुश्चन्तु--अर्थ:--जो प्राणी अपने न्यायपूर्वक 
भोगोपभोगके कारणभूत सावद्य ( हिंसासहित ) वचन त्यागनेमें असमर्थ हैं उन्हें भी 
अन्य समस्त भूठ वचनोंका सदाकाल त्याग करना चाहिये । 

भावार्थ:---झूठका त्याग दो प्रकारका है। एक सर्वेथा त्याग, दूसरा एकदेश त्याग । 
सर्वथा त्याग तो मुनिधर्ममें ही बनता है तथा एकदेश त्याग श्रावकधर्ममें होता है । जो 
सर्वेथा त्याग बन सके तब तो बहुत ही उत्तम है, यदि कदाचितु कषायके उदयसे 
( अर्थात्‌ कषायवश ) सर्वथा त्याग न बन सके तो एकदेश त्याग तो भ्रवश्य ही करना 
चाहिये । कारण कि श्रावक श्रवस्थामें क्रूठके अ्रन्य सर्व भेदोंका त्याग करता है परन्तु 
सावद्य भूठका त्याग नही हो सकता, किन्तु वहाँ भी अपने भोग उपभोगके निमित्त ही 
फूंठ वचन-सावद्यवचन हो परन्तु बिना प्रयोजन न बोले ॥ १० १॥। 


८७] [ पुरुषार्थंसिद्धि-उपाय 
तीसरे स्तेय ( चौय॑ ) पापका वर्णन/--- | 
अवितीर्ण स्य ग्रहएं परिप्रहस्य प्रमत्तयोगाथत्‌ । 
तत्त्येयं स्तेयं सेव च हिंसा वधस्य हेतुलात ॥१०१२॥ 


अन्वयाथ:--[ यद््‌ ] जो [ प्रमचयोगात्‌ ] प्रमादकषायके योगसे [ अवितीणंस्थ ] 
बिना दिये [ परिग्रहस्य ] स्वर्ण वच्धादि परिग्रहका [ ग्रहण ] ग्रहण करना है [ तव्‌ ] उसे 
| स्तेयं ] चोरी [ भ्रत्येयं ] जानना चांहिये। [ च्‌ ] और [ सा एवं ] वही [ वधस्य ] 
वधका [ हेतुत्वात्‌ | कारण होनेसे [ हिंसा ] हिंसा है । 

टीकाः--“यत्‌ प्रमचयोग्रात्‌ अविती्णस्य परिग्रहस्य ग्रहण तद स्तेयं प्रत्येयं, च सै 
हिंसा ( भव॒ति ) वधस्य हेतुत्वात्‌'--अर्थ:--प्रमादके योगसे विना दिये हुए स्वर्ण वल्लादि 
परिभ्रहका ग्रहण करना चोरी कहलाता है । ( स्वर्णादिक वस्तुको स्वामीकी आज्ञाके 
बिना चुरा लेना, भुला लेना, पड़ी हुई उठा लेना, जबरदस्ती ले लेचा अथवा जिस तिस 
प्रकार बिना दिये ले लेना चोरी है!) और वही चोरी हिसा है क्योकि अपने तथा परजीवके 
प्राणघातका कारण है । हे 


भआवार्थ:--अपनेको चोरी करनेंका भाव हुआ वह भावहिंसा है और जो कोई 
अपनेको चोर जानले तो प्राणोंका वियोग करे वही द्रव्यहिसा है । तथा जिस जीवकी 
वस्तु चोरी गई उसे जो अन्तरज्ध पीड़ा हुई वही उसकी भावहिंसा है और उस वस्तुके 
निमित्तसे उस जीवके द्रव्यप्राण पुष्ट थे उन पुष्ट प्राणोंके नाथ होनेसे उसके द्रब्यप्राण 
पीड़ित हुए वही उसकी द्रव्यहिंसा है। इस प्रकार चोरी करनेसे चोरी करनेवालेकी, 
तथा जिसकी चोरी हुई है उसकी, द्रव्य और भाव दोनों प्रकारकी हिंसायें होती 
हैं १ ०२॥॥ 


चोरी प्रगटरूपसे हिंसा है।--- 


अर्था नाम य पते प्राणा एते बहिश्वराः पुसाम्‌ । 
हरति स तस्य प्राणान्‌ यो यस्य जनो हरत्यर्थान ॥१०३॥ 
अन्वयार्थः-[ यः ] जो [ जनः ] मनुष्य [ यपस्य ) जिस जीवके [ अर्थात्‌ ] पदार्थों 
भ्रथवा घनको [ इरति ] हर लेता है [ स॒ः ] वह मनुष्य [ तम्य ] उस जीवके [ प्राणान ] 
धामाकोी [ इरति ] हर लेता है, क्योंकि जगतमें [ये | जो [ एने ] यह [ अर्थानाम ] 


पुरुषा्थेसिद्धि-ठपाव ] [ ८४ 


धनादि पदार्थ प्रसिद्ध हैं | एते | वे सभो [ पुंसां ] मनुष्योंके [ बहिथ्वरा! प्राणा! ] बाह्य 
प्राण [ सन्ति | हैं । 


टदीका।--ये एते अर्थानाम एते पुंसाम बहिथ्राः प्राणा। सन्ति यस्मात्‌ यः जनः यरुय 
अर्थान्‌ हरति स तस्य प्राणान्‌ हरति'--यह जो भी पदार्थ है वह मनुष्यके बाह्य प्राण हैं, 
इसलिए जो जीव जिस किसीका धन हरण कर लेता है, चुरा लेता है वह उसके प्राणोंका 
ही हरण कर लेता है । 

भावार्थ:--धन, धान्य, सम्पत्ति, बैल, घोड़ा, दास, दासी, घर, जमीन, पुत्र, स्री, 
वस्रादि जितने भी पदार्थ जिस जीवके पास है उतने ही उसके बाह्मप्राण हैं। उन 
पदार्था्मेंसे किसी एक भी पदार्थका नाश, होने पर अपने प्राणघात जेसा दुःख उत्पन्न 
होता है इसीलिये पदार्थोको ही. प्राण कहा जाता है। जैसे, अन्न वे प्राणा।' हृति 
बचनातू--अन्न ही प्राण है इस वचनके अनुसार ॥१०३॥। हे 


हिंसा और चोरींमें:अव्यापकता नहीं। किन्तु व्यापकता हैः-- | 
हिंसायाः स्तेयस्य च॒ नाव्यातिः सुधटमेव सा यस्मात्‌। 
ग्रहएे प्रमत्योगो द्रव्यस्थ स्वीकृतस्यान्येः ॥१०४॥ 


अन्ययार्थ:--[ हिंसायाः ] हिंसामें [ च ] और [ स्तेयस्यं | चोरीमें [ अव्याप्तिः ] 
भ्रव्याप्तिदोष [ न] नही है [ सा सुघटमेव ] वह हिंसा बराबर घटित होती है [ यस्मात्‌ | 
कारण कि [ अन्येः ] दूसरेके ढ्वारा [ स्वीकृतस्थ ] स्वीकृत की हुई [ द्व्यस्थ ] हव्यके 
[ ग्रहणे ] ग्रहरामे [ प्रभवयोगः ] प्रमादका योग है 

टीकाः-- दिंसायाः स्तेयस्थ अव्याप्तिः न सा सुघटमेव यस्मातू अन्य! स्त्रीकृतस्य 
द्रव्यस्य ग्रहण प्रमचयोगः भवति'--अर्थ:--हिंसा और चोरीमें भ्रव्याप्तिपना नही है बल्कि 
भले प्रकार व्यापकपना है क्योंकि दूसरे जीवने प्राप्त किये पदार्थोमें प्रपनेपनकी कल्पना 
करनेमें प्रमादयोग ही मुख्य कारण है । 

भावार्ध/--यदि किसी जीवको किसी कालमें ( जिस समय ) जहाँ चोरी है वहाँ 
हिंसा न हो तो भ्रव्याप्तिदुषण हो सकता है किन्तु प्रमाद बिना चोरी बनती नहीं । 
प्रमादका ताम ही हिंसा है और चोरीमें प्रमाद श्रवश्य है ही, इसलिये ऐसा सिद्ध हुआ 
कि जहाँ जहाँ चोरी है वहाँ वहाँ अवश्य ही हिंसा है ॥१०४॥ 


है । 
हि] 
िज्न्‍न्‍न्‍लते, 
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हिंसा और चोरीमें अतिव्याप्तिपना भी नहीं हैः-- 
नातिव्याप्तिश्र तयोः प्रमत्तयोगेककारणविरोधात्‌ । 
अपि कर्म्मनिग्रहणे नीरागाणामविद्यमानलात्‌ ॥१०५॥ 
अन्वयारथ:-[ च ] और [ नीरागाणाम्‌ ] वीतरागी पुरुषोंके [ प्रमचयोगेककारण- 
विरोधात्‌ ] प्रमत्तयोगरूप एंकर कारणके विरोधसे [ कर्म्मालग्रहणे ] द्रव्यकर्म नोकमंकी 
कर्मवर्गगाओंको अ्रहण करनेमें [ अपि ] निश्चयसे [ स्तेयस्य ] चोरीकी [ अविद्यमानत्वातू 
अनुपस्थितिसे [ तथोः ] उन दोनोंमें अर्थात्‌ हिंसा और चोरीमें [ अतिव्याप्तिः ) भ्रति- 
व्याप्ति भी [ न ] नहीं है । 
टीकाः--'च तयोः ( हिंसा स्तेययोः ) अतिव्याप्तिः च न अस्ति यतः नीरागाणां 
प्रमचयोगेककारण विरोधात्‌ कर्माठुग्रहणे अपि हिंसायाः अविध्मानत्वात्‌'--प्र्थ:--हिंता 
और चोरीमे भ्रतिव्याप्तिपना भी नही है अर्थात्‌ चोरी हो और हिंसा न हो ऐसा नही 
है, तथा हिंसा हो और चोरी न हो ऐसा भी नही है क्योंकि वीतरागी महापुरुषोके 
प्रमादसहित योगका कारण नहीं है इसीलिये द्वव्यकर्म-नोकर्मकी वर्गणाओंका ग्रहण होते 
हुए भी, प्रमाद न होनेसे, चोरीका सख्भाव नही है । 
भावाथें+--त्रिना दी हुई वस्तुका ग्रहणा चोरी है। वीतरागी श्रहँन्त भगवानके 
कर्म-नोकर्म वर्गणाओंका ग्रहण होता है और बे वर्गणायें किसीकी दी हुई नही है वहां 
उनके चोरीका प्रसंग आता परन्तु प्रमाद और योग विना चोरी नहीं कहलाती । 
प्रमादयोग है वही हिसा है इसलिये अ्तिव्याप्तिपना नही हैं। यदि हिंसा प्रमाद बिना 
नोरों हो सकती होती तो अतिव्वाप्ति दोप आता, परन्तु वह तो वहाँ है नहीं । अतः 
यह बात सिद्ध हुई कि जहाँ चोरी है वहाँ हिंसा है इसलिये अव्याप्ति नहीं और जहाँ 
हिसा नहीं वहाँ छोरी भी नहीं तथा जहां चोरी नही वहाँ हिंसा भी नहीं इस वाले 
अतिब्याध्ति नहीं इसलिये चोरी हिसा रूप ही है ॥१०४॥। 
चोरीके त्यागका प्रकारः--- 
च्यृ थृ दे प्र ऋ 
अममर्था ये कत्त निपानतोयादिहरणविनिवृत्तिम । 
तेरपि समस्तमपर नित्यमदत्तं परित्याज्यम्‌ ॥१० ६॥। 
| का मक ये] जो जीव [ निपानतोयादिद्वसणब्िनिद्वत्तय्‌ ] दूसरेके टला, 
बायडी कफ दे जयालछाओा उस स्पादि बन थे करनेके न्‍्याय [ कर्म ] करनेसे [ अममर्था ) 


पुरुषा्थंसिद्धि-उपाय ] (85 


असमर्थ हैं [ तेः ] उन्हें [ भपि ] भी [ अपरं ] भ्रन्य [ समस्त ] सर्वे [ अद्च ] बिना 
दी हुई वस्तुओंके ग्रहण करनेका [ नित्यम्‌ ] हमेशा [ परित्याज्यम्‌ ] त्याग करना 
योग्य है । 

टीकाः--'ये ( जीवाः ) निपानतोयादिहरणबिनिवत्तिम्‌ कर्चुम्‌ असमर्थाः ते! ( जीवे! ) 
अपि नित्य समस्त अपरं अदच परित्याज्यमर--जो जीव पीनेरूप कुआ नदी बावड़ी 
भ्रादिके जलसे लेकर मिट्टी आदि वस्तुश्रों-जों सामान्य जनताके उपयोगके लिए होती 
है--के ग्रहणका त्याग करनेमें श्रशक्त है उन्हें भी हमेशा दुसरेके द्वारा दी हुईं वस्तुग्रोंके 
अलावा अन्य समस्त वस्तुओके ग्रहणका त्याग करना चाहिए । 

भावा्थ:--चो रीका त्याग भी दो प्रकारसे है। एक सर्वथा त्याग भ्रौर दूसरा 
एकदेश त्याग | सर्वथा त्याग तो मुनिधर्ममें हो होता है श्रतः वह बन सके तो अवश्य 
करना । यदि कदाचित्‌ न बने तो ऐकदेश त्याग तो अवश्य ही करना चाहिये । श्रावक 
कुआँ नदी आदिका पानी-खानकी मिट्टी इत्यादि किसीके बिना पुछे भी ग्रहण करले तो 
उसका नाम चोरी नही है श्रौर यदि मुनि उन्हें ग्रहण करले तो चोरी कहलायेगो ।॥१०६॥। 

कुशील ( अब्नह्म )का स्वरूप+-- 
यद्देदरागयोगान्मेथुनमभिपीयते तदब्ह्म । 
अवतरति तत्र हिंसा वधस्य सत्र सदभावात्‌ ॥१०७।॥॥ 

अन्वयार्थ:--[ यत्‌ ] जो [ वेदरागयोगात्‌ ] वेदके रागरूप योगसे [ मेथुन॑ ] ल्ली- 
पुरुषोंका सहवास [ अभिधीयते ] कहा जाता है [ तत््‌ ] वह [ अन्नह्म ] अब्रह्म है और 
[ तत्र ] उस सहवासमें [ वधस्य ] प्राणिवधका [ सर्वत्र ] सर्व स्थानमें [ सद्भावात्‌ ] 
सद्भाव होनेसे [ हिंसा ] हिसा [ अवतरति | होती है । 

टीकाः--यत्‌ वेदरागयोगात्‌ मैथुन अभिधीयते तत्‌ अन्नह्न भवति तत्र हिंसा अवतरति 
( यतः ) सर्वेत्र वधस्थ सद्भावात्‌--ख्रीवेद, पुरुषवेद, नपु सकवेदके परिणमनरूप रागभाव 
सहित योगसे मैथुन श्र्थात्‌ ख्वी-पुरुषका मिलकर कामसेवन करना कुशील है--( अन्रह्म 
है ) उस कुशी लमें हिंसा उत्पन्न होती है। कारण कि कुशील करने और करवानेवालेके 
सर्वत्र हिसाका सख्द्भाव है । 

आवार्थ:--खीको योनि, नाभि, कुच श्र काँखमें मचुष्याकार संमूच्छेन पंचेन्द्रिय 
जीव उत्पन्न होते है इसलिये स्लीके साथ सहवास करनेमें द्र्यहिसा होती है तथा स्त्री 


घ्घ ] [ पुरुषायंसिद्धि-उपाय 


ओर पुरुष दोनोंके कामरूप परिणाम होते है जिससे भावहिसा होती है । शरीरकी 
शिथिलतादिके निमित्तसे अपने द्रव्यप्रायका घात होता है। परजीव चली या पुरुषके 
विकारी परिणामका कारण है अथवा उसको पोड़ा उत्पन्न होती है, उसके परिणाम 
विकारी होते है इससे अन्य जीवके भावप्राणका घात होता है तथा मैथुनमें बहुत जीव 
मरते हैं इस तरह अन्य जोवोंके द्रव्यप्राणका घात होता है । 
मेथुनमें प्रगटरूप हिंसा हैः-- 
हिंसस्‍्न्ते तिलनाल्‍यां तप्तायसि विनिहिते तिला यद्वत्‌ । 
बहवो जीवा योनों हिंस्थन्ते मेधुने तदृ॒त्‌ ॥१०८॥ 
अन्वयाथ।---[ यद्वत्‌ ] जैसे [ तिलनालयां ] तिलसे भरी हुई नलीमें [ तप्तायसि 
विनिहिते | गरम लोहेकी शलाका डालनेसे [ विलाः ] तिल [ हिंस्यन्ते | श्रुन जाते हैं 
[ तदत ] वैसे ही [ मेने ] मैथुनके समय [ योनो ] योनिमें भी [ बहवो जीव ] बहुतसे 
जीव [ हिंस्यन्ते | मर जाते हैं । 
टीकाः--यदत्‌ तिलनाल्‍पां तप्तायसि विनिहिते ( सति ) तिलाः हिंस्पन्ते तद़त्‌ योनौ 
मैथुने ( ऊते सति ) बहवो जीवाः हिंस्यन्ते--जैसे तिलोंसे भरी हुई बाँसको नलीमें 
भ्रत्यन्त गरम की हुई लोहेकी शलाका डाली जाय तो सब तिल घ्रुन जाते है उसी प्रकार 
ख्नीके श्रंगमें पुरुषके श्रंगसे मैथुन करने पर योनियत सब जीव तुरन्त ही मरणको प्राप्त 
होते है । यही प्रगटरूपसे द्रव्यहिसा है ॥१०८।। * 
कोई कहे कि अनड्भक्रीड़ामें तो हिंसा नहीं होती । उससे कहते हैं 
यदपि क्रियते किंचिन्मदनोद्रेकादनंगरमणादि । 
तत्रापि भवति हिंसा रागाद्य तपत्तितन्त्रवात्‌ ॥ १०६॥ 
अन्वयाथं$---और [ अपि ] तदुपरान्त [ मदनोद्रेकात्‌ | कामकी उत्कटतासे [ यत्त्‌ 
किख्ित्‌ ] जो कुछ [ अनंगरमणादि ] अनंगक्रीड़ा [ क्रियते ] की जाती है [ तत्रापि ] 
उसमें भी [ राभाध्युत्पचितन्त्रत्वात्‌ | रागरादिकी उत्पत्तिके कारण [ हिंसा ] हिंसा 
[ भवति |] होती है । 
टीकाः--यत्‌ अपि मदनोद्रेकात्‌ अनंगरमणादि किंचित्‌ क्रियते तत्रापि हिंसा भवति 


रागाधुत्पत्तितन्त्र्चात्‌्*--जोी जीव तीज चारित्रमोह कर्मके उदयसे ( उदयमें संयुक्त 
होनेसे ) तीत्र कामविकार होनेके कारण अनंगक्रोड़ा ( काम सेवन करने योग्य अंगोको 
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छोडकर अन्य श्रंगों द्वारा क्रीड़ा ) करता है वहाँ भी हिंसा होती है। कारण कि 
हिसाका होना रागादिकी उत्पत्तिके आधीन है। यदि रागादि न हों तो हिंसा कभी 
नहीं हो सकतो। राग तीन न हो तो कामक्रीड़ा क्यों करे ? इससे सिद्ध हुआ कि अनंग- 
क्रीड़ामें भी हिसा होती है १०६।। 
कुंशीलके त्यामका क्रम 
ये निजकलत्रमात्र परिहतु शक्नुवन्ति न हि मोहात्‌। 
निःशेषशेषयोषिन्निषेष्णं तैरपि न कार्यम्‌॥११०॥ 
अन्वयार्थ:--[ ये ] जो जीव [ मोहात्‌ ] मोहके कारण [ निमकलत्रमात्रं ] अपनी 
विवाहिता स्लीको ही [ परिहतुं ] छोड़नेमें [ दि ] निश्चयसे [ न शक्लुवन्ति ] समर्थ नहीं 
है [ तेः ] उन्हें [ निःशेषशेषयोपित्रिषेषणं अपि | बाकीकी समस्त स्रियोंका सेवन तो 
कदापि [ न] नहीं [ कार्यम ] करना चाहिए । 
टीका/--ये ( ज्ीवाः ) हि मोहात्‌ निजरकलत्रमात्र परिहर्त हि न शक्‍्सुवन्ति तेरपि 
निःशेषशेषयोषिज्रिपेषणं न कार्यम[--जो जीव अप्रत्याख्यानावरण चारित्रमोहनोयके 
उदयसे ( उदयवश ) अपनी विवाहिता ज्लीको छोड़नेमें समर्थ नहीं हैं उन्हें भी ( श्रपनी 
विवाहिता ख्लरीके भ्रलावा ) संसारकी अ्रन्य समस्त ल्लियोंके साथ कामसेवन नहीं करना 
चाहिए शौर भ्रपनी विवाहिता ल्लीमें ही सन्‍्तोष रखना चाहिये। यह एकदेश ब्रह्मचर्यत्रत 
है | सर्वथा त्याग तो मुनि धर्ममें है'। त्री मात्रके साथ कामसेवन करनेका त्याग करना 


महात्रत 'है ॥॥११०॥ 
परिग्रह पापका स्वरूप 


या मूर्च्छा नामेय॑ विज्ञातव्यः परिग्रहो हां पड । 
मोहोदयादुदीणों मूर्च्डा तु ममत्वपरिणामः ॥१११॥ 
अखयाथः--[ इयं ] यह [ या ] जो [ भूर्च्चा नाम ] मूर्च्छा है [ एपः ] इसे हो 
[दि] निम्चयसे [ परिग्रहः ] परिग्रह [ विज्ञातव्यः | जानना चाहिये [ हु] भौर 
[ मोहोदयात्‌ ] मोहके उदयसे [ उदीणः | उत्पन्न हुआ [ ममत्वपरिणामः | ममत्वरूप 
परिणाम हो [ मूर्च्छा ] मूर्च्छा है । 
टीकाः--'या इय॑ घृच्छी नाम हि एपः परिग्रहः विज्ञातव्यः तु ( पुनः ) मोहोदयात्‌ 
उदीर्णः ममत्वपरिणाम मूच्छो ( अस्ति )--हे भव्य जीवो ! इस भूच्छीको ही निम्वयसे 
श्र 
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परिग्रह जानो । मूर्च्छा किसे कहते हैं ? चारित्रमोहनीय कर्मके उदयसे उदयको प्राप्त 
हुआ जो .ममत्वपरिणाम ([ अर्थात्‌. यह मेरा है ऐसा परिणाम ) है वही मूर्च्चछा 
है ।।५ १ १।। 

ममत्वपरिणाम ही वास्तविक परिग्रह है इस बातको दृढ़ करते हैं; 


मूच्छालक्षणकरणात्‌ सुघटा व्याप्तिः परिग्रहत्वस्य । 
समग्रन्थो मृच्छावान्‌ विनापि किल शेषसंगेम्यः ॥११२॥ 


.... अन्ययाथ:--्न परिग्रहत्वस्थ ] परिग्रहपनाका [ मूच्छालिक्षणकरणात्‌ ] मुर्च्छा लक्षण 
करनेसे [ व्याप्ति: ) व्याप्ति [ सुघटा ) भले प्रकारसे घटित होती है क्योंकि 
[ शेपसंगेम्यः | अन्य परिग्रह [ बिना अपि ] बिता भी [ मृच्छावान ] सूर्च्छा करनेवाला 
पुरुष [ किल ] निश्चयसे | सग्रन्थः ] बाह्य परिग्रह सहित है । | 


- - टीका।--परिग्रहत्वस्य मृच्छालक्षणकरणात्‌ व्याप्तिः छुघटा ( यतः ) किल शेषसंगेम्यः 
बिना अपि मृच्छोवान्‌ सम्रन्थ! भवति'--परिग्रहभावका लक्षण मूर्च्छा किया उसमें व्याप्ति 
भले प्रकार बवती है क्योंकि धन, धान्यादि बाह्य परिग्रह बिना भी ममत्वपरिणामवाला 
जीव परियग्रह सहित होता है | 


भावाथं;---साहचर्यके नियमको व्याप्ति कहते हैं श्र्थात्‌ जहाँ लक्षण हो, वहाँ लक्ष्य 
भी हो उसका नाम व्याप्ति है । इसलिये जहाँ जहाँ मूर्च्छा है वहाँ वहाँ परिग्रह अवश्य 
है और जहाँ मूर्च्छा नही है वहाँ परिग्रह भी नही है । मूर्च्छाकी परिग्रहके साथ व्याप्ति 
है । कोई जीव नग्न है, बाह्य परिग्रहसे रहित है, परन्तु यदि अन्‍्तरंगमें मूर्च्छा अर्थाव्‌ 
ममत्वपरिणाम है तो वह परियग्रहवान ही है और एक ममत्वेके त्यागी दिगम्बर मुनिके 
पींछी, कमण्डलरूप ,वाह्म परिग्रह होने पर भो अन्तरंगमें ममत्व नहीं है इसलिए वह 
वास्तविक परिग्रहसे रहित ही है ॥११२॥। 
शंकाकारकी शंका 
यद्य यं भवति तदा परिग्रहो न खल्लु कोउपि वहिरंगः । 
भवति नितरां यतो5तो धत्ते मृच्छानिभित्तत्तम्‌ ॥११३॥ 


अस्त्रयाथें:--[ यदि ] जो [ एवं ] ऐसा है अर्थात्‌ मृच्छा ही परिग्रह होवे [ तदा ] 
तो [ खत ] निश्चयसे [ बद्विरंग परिग्रहः | वाह्मय परिग्रह [ कः अपि ] कुछ भी नही 
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सिद्ध होता, तो ऐसा नहीं है [ यवः ] क्योंकि [ असौ ] यह बाह्य परिग्रह [ मूर्च्झ- 
निर्मिचल्वम्‌ ] सूच्छाके निमित्तपनेको [ नितरां ] श्रतिशय रूपसे [ धर्चे ] धारण करता है । 
टीकाः--प्रश्ष--खल्लु यदि एवं भत्रति तदा बहिरंगः को 5पि परिग्रह! न ( स्थात ) 
उत्तर--यः असौ ( बहिरंग ) नितरां मृच्छोनिमिचत्व॑ धचचे--यहाँ कोई तर्क करता है कि 
यदि निश्चयसे मूर्च्छांका नाम ही परिग्रह है तो फिर धन-धान्यादि बाह्य वस्तु परिशग्रह 
नहीं ठहरी । इनको परिग्रह किसलिये कहते हो ? श्रीग्रुरु उत्तर देते है:--यह धन-- 
धान्यादि तो श्रत्यन्तरूपसे परिभ्रह है क्योंकि बाह्य वस्तु ही मृच्छाका कारण है । 
भावार्थः--परिग्रहका लक्षण तो मूर्च्छा ही है। परन्तु बाह्य धन-धान्यादि वस्तु 
मूर्च्छा उत्पन्न करनेके लिए ( निमित्त ) कारण. है इसलिए उसे भी परिग्रह कहा जाता 
हैं ॥॥११३॥ 
शंकाकारकी शंका 
एवमतिव्याप्ति: स्पात्परिग्रहस्पेति चेदभवेन्नेवम । 
यस्मादकषायाणां कर्मग्रहणे न मृच्छास्ति ॥११७॥ 


अन्वयार्थ:--[ एवं ] इस प्रकार [ परिग्रहस्य ] बाह्य परिग्रहकी [ अतिव्याप्तिः ] 
अतिव्याप्ति [ स्पात्‌ ] होती है [ इति चेत्‌ ] यदि ऐसा कहते हो तो [ एवं ] ऐसा [ न 
भवेत्‌ ] नही होता [ यस्मात्‌ | कारण कि [ अकषायाणां ] कषायरहित अर्थात्‌ वीतरागी 
पुरुषोको [ कर्मग्रहणे ] कार्मणवर्गंणाके ग्रहणमे [ मूच्छा ] मूर्च्छा [ नास्ति ] नही है । 

टीका;-- एवं परिग्रहस्य अतिव्याप्तिः स्थात्‌ इति चेत्‌ न एवं भवेत्‌ यस्मात्‌ अकपषायाणां 
कर्मग्रहणे मृच्छों नास्ति--- 

अर्थ:--यहाँ कोई प्रश्न करता है कि जो परिणग्रहको मूर्च्छा उत्पन्न करनेका 
निश्चयकारण कहते हो तो ( मुर्च्छा परिग्रह. ) इस लक्षणमें अतिव्याप्ति दोष आता है 
क्योंकि श्रहेन्‍त अवस्थामें भी कार्मेणवर्गगा तथा नोकमंवर्गगा-- इन दोनोके ग्रहणरूप 
परिग्रह है वहाँ भी मूर्च्छा हो जायेगी । तो ऐसा नहीं है, कारण कि कषायरहित 
जीवोके कर्म-नोकमंका ग्रहण होने पर भी मुर्च्छा अर्थात्‌ ममत्वपरिणाम नही है । 

भावार्थ:--अतिव्याप्ति तो तब हो जब निष्परिग्रही वीत्तरागों महापुरुषोके मूर्च्छा 
हो, किन्तु वह तो उनके होती नही, अतः अहुँन्त वीतरागी भगवानके कर्मे-नोकमंका 
ग्रहण होने पर भी मूच्छकि झ्मावसे परियग्रह नही कहलाती इसलिए अतिव्याप्ति दोप 
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नहीं है । बाह्य वस्तु मूर्च्छा उत्पन्न करतेमें कारणमात्र है इंसलिएं उसको, उपचारसे 
परिग्रह कह दिया है | प्रमार्थसे तो परिग्रहका लक्षण मू्च्छा ही है १ १४॥ 
परिग्रहके भेद 
अतिसंक्षेपाद द्विविधः स भवेदाभ्यन्तरश्र बाह्यश्र । 
प्रथमश्रतुर्दशविधों भवति द्विविधो द्वितीयस्तु ॥११५॥ 
अन्वयार्थ:--[ स॒ ] वह परिण्रह [ अतिसंक्षेपात्‌ ] अत्यन्त संक्षेप [ आस्यन्तरः ] 
अन्तरंग [ च ] और [ बाह्य ] बहिरंग [ द्विविधः ] दो प्रकारका [ भवेत्‌ ] है [ च ] 
और [ प्रथम! | पहला अन्तरंग परिग्रह [ चतुदंशविध! | चौदह प्रकारका [ तु | तथा 
[ ह्वितीय। ] दूसरा बहिरंग परिग्रह [ द्विविधः ] दो प्रकारका [ भ्वति ] है । 
टीकाः--स ( परिग्रह! ) अति संक्तेपात्‌ द्विविधः आस्यत्तरः बाह्य प्रथमः 
( आम्यन्तरः ), चतुदशविधः भवति द्वितीयस्तु द्विविध! भवति---अ्र्थ:---वह ॒परिय्रह 
संक्षेपमें दो प्रकारका है। पहला आध्यन्तर, दूसरा बाह्य । अन्तरंग झात्माके परिणामकों 
श्राभ्यन्तर परिग्नह कहते है. और बाहरके सभी पदार्थोको बाह्य परिभ्रह कहते है । 
पहला परिशग्नह चौदह प्रकारका है तथा दूसरा बाह्य परिग्रह दो प्रकारका है ॥2११४५।। 


आश्यन्तर परिग्रहके चौदह मेद हे ध 
मिथ्यालवेदरागास्तथेव हास्यादयश्च पड़ दोषाः 
चत्वारश्च कषायाश्चतु्द शाभ्यन्तरा प्न्था; ॥११६॥ 


अन्चया्थ१--_ मिश्यात्ववेद्रागाः | मिथ्यात्व, स्त्री, पुरुष, श्रौर नपुसक वेदका 
राग [ तथैव च ] इसी तरह [ द्वास्यादयः ] हास्यादि श्रर्थात्‌ हास्य, रति, अरति, शोक, 
भय, जुगुप्सा यह [ पढ़ दोपा: ] छह दोष [ च ] श्रौर [ चत्वारः ] चार श्रर्थात्‌ क्रोध, 
मान, माया, लोभ अथवा अनन्तानुवन्धी, अप्रत्याख्यानावरणी, प्रत्यास्यानावरणी श्रौर 
संज्वलन यह चार [ कपायाः ] कपायभाव--इस भाँति [ आम्यस्तराः ग्रन्थाः ] अन्तरंग 
परिय्रह [ चतुदंभ ] चौदह हैं । 

टीकाः--'आस्यल्तरार अन्या; मिश्यात्ववेदशगाः तथेब हास्यादयः पट दोषाः चे 
चत्वार। फपायाः--बतुद झआ (मन्लि),--अर्थ:--आझाम्यस्तर परिग्रह १४ प्रकारकां है | 
(६१) भिश्यात्व (तस्यार्थना ब्श्नद्धाननप मिथ्यात्यमाव), (२) प्ुरपवेद (शी 
खआजिलापयणफ पर्किम ) ( ) ख्रीपेट [पुझार के क्रभिनापरूप परिणाम ) ( ४) नपु सफकः 
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वेद (सत्री-पुरुष दोनोंके श्रभिलाषरूप परिणाम), (५) हास्य, (६) रति, (७) अरति, 
(८) शोक, (६) भय, (१०) जुगुप्सा, (११) क्रोध (१२) मान, (१३) माया, 
(१४) लोभ यह १४ आशभ्यन्तर परिग्रह है ११६॥ 

बाह्य परिग्रहके दो भेद कहकर उसे द्विंसामय बताते हैं।--- 

अथ निश्चित्तस चित्तों बाह्मस्थ परिभ्रहस्य भेदो हो। 
नेष: कदापि संगः सर्वोड्प्यतिवततते हिंसाम्‌ ॥११७॥ 

अन्ययार्थ:--[ अथ ] इसके बाद [ बाह्मस्थ ] बहिरंग [ परिग्रहस्य ] परिस्रहके 
[ निश्चितसचित्तौ ] अचित्त और सर्चित्त यह [ दो] दो [ मेंदो ] भेद है [ एप ] यह 
[ स्व: अपि ] सभी [ सक्ल ] परिग्रह [ कदापि ] किसी भी समय [ हिंसाम्‌ ] हिंसाका 
[ न अतिबतंते ] उल्लंघन नही करते अर्थात्‌ कोई भी परिग्रह कभी भी हिंसा रहित 
नही है । हि कि 
- टीकाः--अथ बाह्यस्य परिग्रहस्य निथिच सचितौ दो भेदों ( भवतः ) एप१ सर्वो5प्रि 
( परिग्रहः ) संग) हिंसाम्‌ कदापि न अतिवर्तते--श्र्थ:---बाह्य परिग्रह अचेतन और 
चेतनके भेदसे दो प्रकारका है। सोना, चाँदी, मकान, वच्चादि चेतनारहित पदार्थ श्रचित्त 
तथा पुत्र, कलत्न, दासी, दासादि चेतनासहित पदार्थ सचित्त कहे जाते हैं । यह दोनों ही 
प्रकारके परिग्रह हिसाका उल्लंघन नहीं करते भरर्थात्‌ कोई परिग्रह हिंसा बिना नहीं 
है ॥११७॥।। 
हिंसा अहिंसाका लक्षण कहकर इसी अर्थकों दृढ़ करते हैं+-- 

उभयपरिग्रहवर्जनमाचार्याः सूचयन्त्यहिसेति । 
दिविधपरिग्रहवहनं हिंसेति जिनप्रवचनज्ञा: ॥११८॥ 

अन्ययार्थ:-[ जिनप्रवचनज्ञाः ] जैन सिद्धास्तके ज्ञाता [ आचार्याः ] श्राचार्ये 

[ उम्यपरिग्रहवर्जनं ] दोनों प्रकारके परिय्रहके त्यागको [ अहिंसा ] अहिंसा [ इति ] 


ऐसा और | द्विविध प्रिग्रहवहनं ] दोनों प्रकारके परिग्रह धारण करनेको हिंसा ऐसा 


[ छचयन्ति ] सूचित करते-कहते है । 

टीकाः-- निनप्रवचनज्ञाः आचार्यो: उमयपरिय्रहवजन अहिंसा ( भत्रति ) इति ध्चयन्ति 
तथा द्विविधपरिग्रहववहनं हिंसा ( भव॒ति ) इति तचयन्ति---जैन सिद्धान्तके ज्ञाता आचार्य, 
'दोनो प्रकारके अन्तरंग और बाह्य परिग्रहका त्याग करना ही अ्रहिसा है तथा दोनों 
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प्रकारके परिग्रहका धारण करना ही हिसा है ऐसा कहते हैं। परिग्रहके त्याग बिना 
अहिसाकी सिद्धि नही है ॥॥११८।॥। “ 

दोनों परिग्रहोंमें हिंसा है ऐसा बताते हैं:-- 

हिंसापर्यायलात्‌ सिद्धा हिंसान्तरंगसंगेषु । 
बहिरझ्ग षु तु नियतं प्रयातु मृच्छेंव हिंसावम्‌ ॥११९॥ 

अन्चयार्थ+-.[ हिंसापर्यायत्वात्‌ ] हिंसाकी पर्थायरूप होनेसे [ अन्तरंगसंगेषु ] 
अन्तरंग परिय्रहोंमें [ हिंसा ] हिंसा [ सिद्धा ] स्वयंसिद्ध है [तु ] और [ बहिरंगेषु ] 
बहिरंग परियग्रहोंमें [ मूर्च्ओो ] ममत्वपरिणाम [ एवं ] ही [ हिंसात्वम ] हिसाभावको 
[ नियतम्‌ ] निश्चयसे [ प्रयातु ] प्राप्त होता है । 

टीकाः---अन्तरंगसंगेषु हिंसापर्यायत्वात्‌ हिंसा सिद्धा तु ( पुनः ) बहिरंगेष नियत 
मूच्छेंच हिंसात्व प्रयातु'--अन्तरंग १४ प्रकारके परिग्रहोंके सभी भेद हिंसाकी पर्याय होनेसे 
हिंसा सिद्ध ही है। बहिरंग परिग्रहमें निश्चयसे ममत्वपरिणाम है वह हिंसाको प्राप्त 
होता है ॥ है 

भावार्थ:---अन्तरंग परिग्रह जो मिथ्यात्वादि १४ प्रकारका है वह सभी जीवका 
विभाव ( विकारी ) परिणाम है इसलिये वह हिंसा ही है परत्तु बाह्यवस्तुमें भी 
निश्चयसे ममत्वपरिणाम है वही हिंसाका कारण है। बाह्यवस्तुमें जो ममत्वपरिणाम है 
उसीका नाम परियग्रह है। केवली भगवानके समवशरणादि विभूति होती है परन्तु 
ममत्वपरिणाम विना परियग्रह नहीं है। भ्रथवा यदि कोई परियग्रहको श्रंगीकार करके 
कहे कि मेरे तो ममत्वपरिणाम नहीं है तो यह बात भूठ है कारण कि ममत्व विना 
अ्गीकार होता ही नहीं ॥११६॥। 

यदि बदिरंग पदाय्थमें ममत्वपरिणामका होना ही परिग्रह है तो सभीमें समान रूपसे ही 
परिग्रहजन्य पापवन्ध होना चाहिए!--- 

एवं न विशेषः स्थादुन्दुरुरिपुहरिणशावकादी नाम । 
नेव भवति विशेषस्तपां मृच्छांविशेषेष ॥१२०॥ 

अख्यार्थ:-_ एवं ] यदि ऐसा ही हो अर्थात्‌ बहिरग परिग्रहमें ममत्वपरिणामका 
नाम ही मूच्छा हों तो [६ उन्दुरुग्पृदररिणभ्ावकादीनाम्‌ ] बिलत्री और हरिणके बच्चे 
वर्मेर्हमें [ विशेपर | कोर्ड विशेषता [ ने स्थात ] ने रहे, परन्तु [ एवं ] ऐसा [ ने भगति 
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नही है, क्‍योंकि ' [ मृच्छाविशेषेंण ] ममत्वपरिणामोंकी विशेषतासे [.तैषां ] उस बिल्ली 
और हरिणके बच्चे इत्यादि जीवोंमें | विशेषः ] विशेषता है, अर्थात्‌. समानता नहीं है । 

टीकाः--प्रशः--- यदि एवं तरहिं उन्दुरुरिपु-हरिणशावकादीनाम्‌ विशेष! न | 

उत्तरः---एवं न भव॒ति-तेषां मूच्छोविशेषेण विशेष! भवति'--यहाँ कोई शंका करता 
है कि जो बाह्मपदार्थभे ही ममत्वपरिणाम हिंसाका कारण है श्रौर वह ममत्वपरिणाम 
सामान्य रीतिसे सभी जीवोके होता है अत" सभी जीवोंके समान पाप॑ होना चाहिये । 
जिस प्रकार मांसाहारी बिल्ली और घास खानेवाले हिरनके बच्चेमें भोजन करने संबंधी 
ममत्वपरिणास सामान्यरूपसे समात ही है, ( बहिरज्जका कुछ प्रयोजव कहा नही ) । 
इसके उत्तरमें आचार्य भगवान उससे कहते है कि बात वास्तवमें ऐसी नही है । बिल्ली 
और हिरनके बच्चोंकी बाबतमें भी विशेषता है, समानता नहीं है । क्योंकि बिल्लीके तो 
माँस खानेके परिणाम है और हिरनके बच्चेके घास खानेके परिणाम हैं। बस, ममत्वकी 
विशेषता-शभ्रधिकतासे ही विशेषता है ॥१२०।॥। 

ु ममत्व-सूच्छार्में विशेषता 
हरिततृणांकुरचारिणिमन्दा सृगशावके भवत्ति मृच्छा। 
उन्दुरुनिकरोन्माथिनि माजरे सेव जायते तीत्रा ॥१२१॥ 

अन्वयार्थः--[ दरितत॒णाडकुरचारिणि ] हरी घासके अंकुर खानेवाले [ मुगशावके ] 
हरिणके बच्चेमें [ मृच्छी ] मूर्च्डा [ मन्‍्दा ] मन्‍्द [ भवति ] होती है और [स एवं ] वही 
मूर्डा [ उन्दुरुनिकरोन्माथिनि ] चुहोके समृहका उन्‍्मथन करनेवालो [ मार्जारे ] बिन्लीमें 
[ तीत्रा ] तीत्र [ जायते | होती है । 

टीकाः-- हरिततृणाडकुरचारिणि समझातके मन्दा मूर्च्छा भव॒ति तथा सेव मूच्छा उन्हुरु 
निकरोन्माथिनि मार्जारे तीव्रा जायतै--अ्रर्थ:--ह री घासका- खानेवाला हिरणका बच्चा है 
उसे खास खानेमे भी मंमत्व बहुत थोड़ा है श्रौर चुहोंके समूहकोी खानेवाली विज्लीको 
चूहे खानेमें बहुत तीन्र ममत्व है। बस, यही इन दोनोमे विशेषता है । 

मावार्थ:--प्रथम तो हिरणके बच्चेको हरी घासमें अधिक लालसा नही है, फिर 
उसे खानेमें बहुत सरागता भी नहीं है तथा खाते समय यदि किचितु भी भय मालुम 
पड़े तो तत्काल छोड़कर भाग खड़ा होता है । इससे ज्ञात होता है कि उसके आासक्ति- 
ममत्वपरिणाम बहुत तीन्न नहीं है.। चूहोके समूहको मारनेवाली विल्लीको चुहे खामेकी 
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लालसा बहुत है और चूहोंको मारनेके पश्चात्‌ उन्हें खानेमें सरागता भी विशेष है तथा 
जिस समय वह चूहोंको खा रही हो उस समय उसके ऊपर लाठोकी चोटें भी पड़े तो 
भी वड़ी मुश्किलसे ही उसे छोड़ती है, इससे ज्ञात होता है कि हरिणके वच्चे और 
बिल्लीको मूच्छारमें बहुत अन्तर है । इसी भाँति बहुत आरम्भ-परियग्रहवाले तथा अल्प 
आरम्भ-परिग्रहवाले जीवोमे भी परिणामोंका अन्तर जानना ॥१२१।। 

आगे इस अपोजनको सिद्ध करते हैं;-- 

निर्बाध॑ संसिध्येत कार्यविशेषो हि कारणविशेषात्‌ । 
ओधस्यखण्डयोरिह माशुय्यप्रीतिभेद हव ॥१२२॥ 

अच्चयार्थ/--[ औधस्यखण्डयोः ] दूध भौर खाँड में [ माधुय्यग्रीविमेदः इंच ] 
मधुरताके प्रीतिभिदकी तरह [ इह ] इस लोकमें [हि] निश्चयसे [ कारणबिशेषात ) 
कारणकी विशेषतासे [ कार्यविशेषः! ] कार्यक्री विशेषता [ निर्बाध ] बाघारहित 
[ संसिध्येत्‌ | भले प्रकारसे सिद्ध होती है । 

टोकाः-- हि कारणबविशेषात्‌ कार्यविशेषः निर्वाध॑ संसिध्येद यथा औधस्यखण्डयोः हद 
माधुय्यग्रीतिमेद! इवं मबति--अर्थ:--निश्चयसे कारणकी विशेषता होनेसे कार्यकी 
विशेषता होती है । . जैसे गायके दूधमें और खाँडमें कम-बढ़ मिठास होनेके कारण 
कम-बढ़ प्रीति होती है । गायके थनके ऊपर जो दूध रहनेकी थेली होती है उसे औध 
कहते हैं, उसमें उत्पन्न होनेवाली वस्तुको औधस श्रर्थात्‌ दूध कहते है । 

भावार्थ:---ऐसा नियम है कि जैसा कारण हो वैसा ही कार्य उत्पन्न हीता है। 
जैसे दूधमें मिठास कम है और शक्‍्करमें अधिक है इसलिये दूधमें प्रीति कम होती है और 
शक्कर में विशेष होती है ॥१२२॥। 

आगे इसके उदाहरणको प्रमठ करते हैं।--- 


माधुय॑प्रीतिः किल दुर्धे मन्देव मन्दमाघुयें । 
सैबोत्कटमाधुयें खण्डे व्यपदिश्यते तीव्रा ॥१२३॥ 
अन्वया्थ:-[_ किल ] निश्चयसे [ मन्दमाधुर्य ] थोड़ो मिठासवाले [ दुन्धे ] दूवमें 
[ माघुयप्रीतिः! |] मिठासकी रुचि [ मन्दा ] थोड़ी [ एवं ] ही [ व्यपदिश्यते ॥ कहनेमें 
आती है और [ सा एवं ] वही मिठासकी रुचि [ उत्कटमाधुर्य ] अ्रत्यन्त मिठासवाली 
[ खण्टे ) खाँचमें [ तीघ्रा | श्रधिक कहनेमें श्रातों है । 
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टीका किल मन्दमाधुयें दुग्घे माधुयश्रीतिः मन्‍्दा व्यपदिश्यते तथा सैव माधुयप्रीतिः 
उत्कटमाधुय खण्डे तीव्र व्यपदिश्यते'---अर्थ:---निश्चयसे थोड़ी मिठासवाले दूधमें मिथ्टरसकी 
रुचिवाले पुरुषको रुचि बहुत थोड़ी होती है और अधिक मिठासवाली शक्करमें उसी 
पुरुषको रुचि अत्यधिक होती है । रु 


» भावाथ;--जैसे कोई मनुष्य मिष्टरसका भ्रभिलाषी है तो उसको दूधमें रुचि कम 
होती है और खाँडमें रुचि अधिक होती है उसी प्रकार जिस पुरुषके जितना ही पदार्थोमिं 
ममत्वभाव होगा वह पुरुष उत्तना ही हिसाका भागीदार होगा, - अधिकका नहीं । 
भले उसके पास वह पदार्थ उपस्थित हो भ्रथवा न हो । यहाँ कोई बहुत आरम्भ-परियग्रह 
करनेवाला जीव कहता है कि हमारे ममत्वभाव नहीं है, बाह्ममें परिश्रह श्रधिक है तो 
क्या हुआ ? तो ऐसा नहीं बन सकता । क्योंकि जो ममत्वभाव न होता तो बाह्य 
परिग्रह एकत्र ही किसलिये किया ? और जो बाह्य परिग्रह होने पर भी कोई पुरुष 
यदि ममत्वका त्यागी हो तो वह उन बाह्य पदार्थोको क्षणमात्रमें छोड सकता है । 
इसलिये सिद्ध हुआ कि ममत्वभाव बिना बाह्य पदार्थोका संग्रह नही हो सकता । जैसे 
जैसे श्रपता ममत्वभाव बढ़ता जाता है वैसे वैसे अपने लिए बाह्य पदार्थोका संग्रह भी 
करता जाता है। ऐसा नही हो सकता कि बाह्य परिग्रह तो अंगीकार करता जाय 
श्रौर कहे कि मेरे श्रन्तरड्भमें ममत्वभाव नही है । हिसामें तो ऐसा बनता है कि बाह्य 
हिंसा हो जाय और शन्तरज्भ शुद्ध रहे अर्थात्‌ किसीको भावहिंसाके बिना भी 
द्रव्याहिसा तो हो सकती है परन्तु बाह्य पदार्थोका संग्रह श्रर्थात्‌ परिग्रहका अश्रंगीकार 
ममत्वभावके बिना नहीं हो सकता ॥१२३॥। 

-:  परिग्रह त्थाग करनेका उपाय 
तत्तार्थाश्रद्धाने नियु क्त' प्रथममेव मिथ्यात्वम्‌ । 
सम्यग्दर्शनचौराः प्रथमकषायाश्च चत्वारः ॥१२४॥। 
अन्वयार्थ:--][ प्रथमस्‌_] पहले [ एवं ] ही [ तार्थाश्रद्धाने ] तत्त्वार्थके अभरद्धानमें 
जिसने [ निर्यक्त ] सयुक्त किया है ऐसा [ मिथ्यात्व॑ | मिथ्यात्व [च ] और 
/ ज्क्ष कि दिसाे श्रकरणमे कह्दा गया है कि यदि किसी पुरुषसे वाह्य हिंसा हो जाय और 
उसके परिणाम उस दिंसा करनेके न हों तो वह पुरुष हिंघाका भागीदार नहीं दीता। 


२ सिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व, ओर सम्यग्रक्ृतिमिथ्यात्त | 
५३ 
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[ सम्यर्दर्शनचौराः | सम्यग्दश्शनके चोर [ चत्वारः ] चार [ प्रथमकपायाः ] पहले कषाय 
अर्थावु अनन्ताचुवन्धी क्रोष, मान, माया और लोभ हैं । 

टीकाए-- प्रथम तत्ववार्थाश्रद्धाने मिथ्यात्व॑ निर्युक्तं-एवं मिथ्यात्व॑ च चत्वारः प्रथम- 
कवायाः सम्यर्दशनचौरा! सन्ति'--अर्थ:--पहले तत्त्वार्थके मिथ्याश्रद्धानमें जिसको संयुक्त 
किया है श्रर्थात्‌ पहला मिथ्यात्व नामका श्रन्तरंग परिग्रह है और पहली चौकड़ी ग्र्थाव 
अनन्ताचुबन्धी क्रोध-मान-माया-लोभ यह चार हैं। इस प्रकार सम्यग्दर्शनके यह पाँच 
चोर हैं। जबतक इनका नाश नही होता तबतक सम्यरदर्शन नहीं होता । 





भावार्थ: -यहाँ यह बताया जा रहा है कि इन १४ प्रकारके अन्तरज्ध परिग्रहोंका 
त्याग किस रोतिसे किया जावे । प्रथम ही यह जीव जब सम्यर्द्शन प्राप्त करता है तब 
मिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धी चौकड़ीका नाश करता है । अ्रनादि मिथ्यादृष्टिकी अपेक्षा 
तो पाँचका नाश होता है और सादि ( मिथ्याहृष्टि )को अपेक्षा सातका नाश होता है । 
यह दो भेद श्रन्तरंग परिग्रहके हुए । भावार्थ:---यह कि पहले ही यह जीव मिथ्यात्व 
नामक परिग्रहका त्याग करता है, तत्त्वाथंका श्रद्धात न होना ही मिथ्यात्व है । पश्चात्‌ 
अनन्तानुबन्धी क्रोष, मान, माया, लोमको भी उसी तत्त्वार्थके अश्रद्धानके साथ विदा 
कर देता है, क्योंकि यह चारों ही सम्यकत्वके चोर हैं, इनकी उपस्थितिमें सम्यग्दर्शन 
रह नहीं सकता । इसी वास्ते अनन्त संसारका कारण जानकर इनका नाम अनन्ताचुबंधी 
रखा है | इनकी वासना भी अनन्तकाल तक रहती है ) ॥१२४।॥॥ 


आगे अवशेष भेद बताते हेँ।--- 


प्रविहाय च ह्वितीयाब देशचरित्रस्य सन्मुखायातः । 
नियतं ते हि कपायाः देशचरित्र निरुन्धन्ति ॥१२५॥ 
अन्चयार्थ:--न च ] और [ द्वितीयान ] दूसरे कषाय अर्थात्‌ अप्रत्याख्यानावरणी 
क्रोघ-मान-माया-लोमको [ ग्रविद्यय ] छोड़कर [ देशचरित्रस्थ ] देशचारित्रके 
[ सम्म्रखायातः ]) सन्मुख आता है [हि ] कारण कि [ ते ] वे [ कषायाः ] कषाय 
[ नियतं ] निश्चितरूपसे [ देशचरित्र ] एकदेश चारित्रको [ निरुन्धन्ति ] रोकते हैं । 
टीका च श्रावकाः द्वितीयान्‌ अप्रत्याख्यान क्रोधादीन चतुप्कान्‌ प्रविद्ाय 
देशचरित्रस्य समन्म्रखायातः भत्रन्ति हि ते कपरायाः नियत देशचरित्र निरुन्धन्वि--अर्थ 
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सम्पर्हृष्टि श्रावक उन, 'भ्प्रत्याख्यानावरण क्रोध-माच-माया-लोभ-,चार कषायोंका 
नाश करके एकदेश चारित्रके सन्मुख होता है शभ्रर्थात्‌ ग्रहण करता है। कारण कि 
निश्चयसे वही श्रप्रत्याख्यानावरणादि चारों देशचारित्र-श्रावकके ब्रतोंका घात करते हैं । 
इस तरह यह तीसरा भेद श्रन्तरंग परिग्रहका हुआ ।॥१२५॥ ८ 


निजशक्त्या शषाणां सर्वेषामन्तरज्ञसज़ानाम । 
कत्तव्यः परिहारों मार्दवशोचादिभावनया ॥१२६॥ 


अन्वयार्थ:--इसलिये [ निमरशक्त्या ] भ्रपनी शक्तिसे [ मार्दवशौचादिभावनया ] 
मार्देव, शौच, संयमादि दशलक्षण धर्म द्वारा [ शेषाणां ] अवशेष [ सर्वेबाम ] सभी 
, अन्तरड्गरसद्भानाम ] अ्रन्तरंग परियग्रहोंका | परिहारः ] त्याग [ कचव्यः ] करना 
चाहिये । 


टीकाः-- शेषाणां सर्वेपाम अन्तरइसज्ञानाम निजशकत्या मादव शौचादि भावनया 
परिहार कचंव्य*'---अथे:--भ्रवशेष सभी प्रकारके श्रन्तरंग परिग्रह हैं उनको, अ्रपनी 
शक्ति अनुसार अपने कोमल परिणाम तथा सनन्‍्तोषरूपी धर्म भावनासे त्याग करना 
अर्थात्‌ यथाक्रम सबका त्याग करना । 


भावार्थ:--अन्तरंग परिग्रह १४ प्रकारका है । उनके नाम इसी भ्रन्थके 
शोक नं० ११६ में बताएं गए है । मिथ्यात्व, ४ चौकड़ीरूप चार कषाय, 
तथा &£ 'हास्यादि नोकषाय-इस तरह १४ भेद है । इतका क्रमपूर्वक त्याग करना । 
इनमेसे मिथ्यात्व और अनन्ताचुबन्धी ४ कषाय है वह सम्यग्दर्शन और स्वरूपाचरण 
चारित्रका घात करती है। श्रप्रत्याख्यानावरणी नामक चार कषाय है वह देशचारित्रका 
घात करती हैं अर्थात्‌ श्रावकपद नही होने देती । प्रत्याख्यानावरणी नामक चार कषाय 
सकलसयमका घात करती है अर्थात्‌ म्रुनिषद नही होने देती । ( प्रत्याख्यान सर्वथा 
त्यागकको कहते है ) तथा संज्वलनादि ४ तथा हास्यादि ६ और वेद ३-यह सभी 





१ अप्रत्याख्यानावरण-अ--ईषत्‌-थोड़ा,. भत्याख्यान >त्यागको. आवरण-”"-आच्छादित 


करनेवाला । 
२ नोकषाय--१ हास्य, रे रति, ३ अरति, ४ शोक, £ मय, ६ जुगुप्सा ( ग्छानि ), ७ स्तरीवेद, 


८ पुरुषवेद, ६ तपुसकवेद । 


१०० ] [ पुरुषाय॑सिद्धि-ठपाव 
यथाव्यातचारित्रके घातमें निमित्त हैं। ( निजशक्तिके बलसे ) इस प्रकार इन 
सभी ब्रतोंको ्रमपुर्वक घारण करके, अन्तरंग परिग्रहको ऋमपूर्वक छोड़ना चाहिये। 
॥१२६।। 
बाह्य परिग्रहके त्यागका क्रम 
बहिरड्भादपि सड़ात्‌ यस्मात्प्रभवत्यसंयमो 5नुचितः । 
परिवर्जयेदशेष॑ तमचित्त वा सचित्तं वा ॥१२७॥ 


अन्वयाथ+--[ वा ] तथा [ तम्र ] उस वाह्य परिग्रहकों [ अचिचं | भले हो वह 
अचेतन हो [ वा |] या [ सचिचं ] सचेतन हो [ अशेष॑ ] सम्पूर्णाू्पसे [ परिवजयेद ] 
छोड़ देना चाहिए [ यस्मात्‌ ] कारण कि [ बहिरद्वाद | बहिरंग [ सह्नात्‌ ] परिग्रहसे 
[ अपि | भी [ अनुचित) | अयोग्य अथवा निन्ध [ असंयमः ] असंयम [ प्रभवति ] 
होता है । 

टीका+-- यस्माद्‌ बहिरद्रात अपि संगाद अनुचितः असंयमः भवति तस्मात्‌ त॑ अचिच 
सचिचं वा अशेप॑ परिग्रह परिवर्जयेत*--अर्थ:--चूंकि वाह्य धन-धान्यादि परिग्रहसे भी 
महान असंयम होता है अर्थात्‌ जबतक परियग्रह रहता है तबतक संयमका भले प्रकार 
पालन नही हो सकता इसलिये वह बाह्य परिग्रह भले ही अजीव हो या सजीव हो-दोनों 
ही प्रकारका परिग्रह त्याग करने योग्य है । कु 


भावार्थ:---बाह्य परिग्रहमें संसारके सभी पदार्थ प्रायः आ जाते हैं। इसलिए 
बाह्य परिग्रहके सजीव और अजीव ऐसे दो भेद किए है । रुपया, पैसा, खेती आदि 
अजीव परिमग्रह हैं, और हाथी, घोड़ा, बैल, नौकर, चाकर आदि सजीव परियग्रह हैं । 
इनका भी त्याग एकदेश और सर्वदेश होता है ॥१२७॥! 


जो सवदेश त्याग न कर सके वे एकदेश त्याग करें 
योउपि न शक्यस्त्यक्तु धनधान्यमनुष्यवास्तुवित्तादि । 
सोऊपि तनूकरणीयो निवृत्तिरूपं॑ यतस्तत्त्वं ॥१२८॥ 


अन्चयाथर-[ अपि ] और [ यः ] जो [ धनधान्यमदुष्यवास्तुविच्ादिः ] घन, घान्य, 
मनुष्य, यह, सम्पदा इत्यादि परियग्रह [ त्यक्तुम्‌ ] सर्वथा छोड़ना [ न अकक्‍यः ] शक््य न 


६ 


पुरुषार्थ सद्धि-ठपाय ] [ १०१ 


हो [ सः ] तो उसे [ भ्रपि ] भी [ तनू ] न्यून [ करणीयः ] कर देना चाहिये [ यतः ] 
कारण कि [ निवृत्तिरूपं ] 'त्यागरूप ही [ तत्त्वम्‌ ] वस्तुका स्वरूप है । 


टीकाः--यो 5पि मनुष्यः धनधान्यमनुष्यवास्तुविचादिः त्यक्तुम न शक्तः सो5पि 
मनुष्यः धनधान्पादिक! तनूकरणीयः यतः तत्त्व निवत्तिरपं अस्तिः---पश्रर्थ:---जो प्राणी 
धन ( गाय भेस झ्रादि ), धान्य ( गेहूँ यवादि श्रन्न ), मनुष्यादि ( पुत्रादिक श्रथवा 
दासादिक ), वास्तु ( मकानादि ), वित्त ( सोना-चाँदी-रुपया श्रादि ) इत्यादि 
समस्त वहिरंग ( दस प्रकारका ) परिग्रहको सर्वेथा छोड़नेमें अशक्त हो, उसे उसमेंसे 
थोड़ा परिग्रह रखनेका परिमाण करना चाहिए, कारण कि तत्त्व त्यागरूप ही है । 


भावार्थ:--बहिरंग परिग्रह मुलतः सजीव भर अजीवके भेदसे दो प्रकारका है। 
दोनोंके दश भेद है। क्षेत्र, मकान, चाँदी, सोना, धन-चार पगवाले पशु, बच्न, पात्र, 
अनाज, 'दासी, दास इत्यादि बाह्य परिग्रहके दश भेद हैं। इनका यदि सम्पूर्ण त्याग 
न कर सके तो ( जितना अपने पास वर्तमानमें विद्यमान हो उसमेंसे जितना बन सके 
उतना कम कर देना ) अपनी आवश्यकतानुसार परिमाण करके ही परिग्रह रखना 
झौर शेपका त्याग करे, कारण कि तत्त्व त्यागरूप है । जबतक यह श्रात्मा त्याग-धर्मका 
आचरण नही करता है तबतक उसे मोक्ष नही मिल सकता । निवृत्ति नाम भो मोक्षका 
ही है । इस प्रकार हिसादि पाँचों पापोंका विस्तृत वर्णन किया ॥ १२८॥।॥। 





१ तत्व निवृत्तिरूप है उसका अथ'-5प्रत्येक वस्तु स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाछ और स्वभावसे सदा 
परिपूर्ण दही है और परद्रव्यादिसे शूल्य अर्थात्‌ निइत्तिरूप ही है। वर्तमान अशुद्ध दशामें परद्रव्यके 
आलम्बनसे रागी जीवको वाह्मसामग्रीके प्रति ममत्वरूप राग भूमिकानुसार होता है उसका स्वाश्रयक्के 
चलसे ध्याग करानेके लिए बाह्मपदार्थके त्यागका उपदेश है। वास्तवमें तो थात्माके परवस्तुका त्याग ही 
है। किन्तु जो कुछ राग, ममत्वभात है उसके त्यागरूप निर्मल परिणाम जितने अंशोंमें होते हैं उतने 
ही अंशों में रागादिकी उत्पत्ति द्वी नहीं द्ोती। जहाँ ऐसा द्वोवे वद्दों उस जीवको परवस्तुके त्यागका कर्षचा 
कददना वह उस जातिके अभावरूप निमित्तका ज्ञान करानेके लिए असदूभूत व्यवह्वारनयका कथन है। 
( निश्चय सम्यग्दशंन बिना अज्ञानीके दृठरूप त्यागको व्यवद्दारसे भी धर्म संज्ञा नहीं होती )। 

२ दासी दासादिको ट्विपद--दो पेरवाढ्य कहदनेमें आता है । 

३ त्यागधर्म- जिस श्रकार प्रकाशकी उत्पच्तिके बिना अँधेरा नहीं टछता, उसी श्रकार निज 
जुद्धात्माके आश्रयके द्वारा निर्मल श्रद्धा-क्षान और स्वरूपमें एकाग्रतारूप शुद्ध परिणतिकी प्राप्ति किए 


बिना रागक्ा त्याग अर्थात्‌ बीवरागी घर्मरूप मोक्षका उपाय और मोक्ष नहीं मिलता । 


१०२ ] [ पुरुषार्थसिद्धि-रपाय 
रात्रिमोजन त्यामका वर्णन 
रात्रो भुझ्लानानां यस्मादनिवारिता भवति हिंसा। 
हिसाविरतेस्तस्मात्‌ त्यक्तव्या रात्रिभ्ुक्तिरपि ॥ १२६॥ 


अन्वयाथः---[ यस्मात्‌ | कारण कि [ रात्रौ ] रातमे [ अुज्ञानानां ] भोजन 
करनेवालेको | हिंसा ] हिंसा [ अनिवारिता ] अनिवायें [ भवति ] होती है [ तस्मात्‌ | 
इसलिये [ हिंसाविरतेः ] हिसाके त्याग्रियोंको [ रात्रिश्रुक्तिः अपि ] राजिभोजनका भी 
[ त्यक्तव्या | त्याग करना चाहिये । 


ठीका+--यस्मात्‌ रात्रौ झुड्जानानां अनिवारिता हिंसा भवति तस्मात्‌ हिंताविरतेः 
रात्रिय्नुक्तिः अपि त्यक्तव्या:--अर्थ:--रातमें भोजन करनेवालेको हिंसा अवश्य ही होती 
है क्योंकि रातिभोजनमें हिसाका निवारण किसी भी प्रकार नहीं हो सकता अतः 
हिसाके त्यागियोंको रात्रिभोजनका त्याग अवश्य ही करना चाहिए । 


भावाथ।--रात्रिमें भोजन करनेसे जीवोंकी हिंसा अवश्य ही होती है । प्रायः ऐसे 
छोठे छोटे बहुत जीव हैं जो रातमें ही गमन करते हैं और दीपकके प्रकाशके प्रेमसे 
दीपकके पास आते हैं, भ्रत: रातमें चुल्हा जलानेमें, पानी आदि भरनेमें, चक्कीसे पीसनेमें, 
भोजन बनानेमें नियमसे असंख्य जीवोंकी हिसा होती है इसलिए हिसाका त्याग 
करनेवाले दयालु पुरुषोंको रातमें खानेका अवश्य ही त्याग करना चाहिये ॥१२६।॥ 


रात्रिमोजनमें भावहिंसा भी होती हैः--- 


रागायू दयपरलादनिवृत्तिनांतिवर्तते हिंसाम्‌ । 
रात्रि दिवमाहरतः कर्थ हि हिंसा न संभवति ॥१३०॥ 
अन्वयाथ;--[ अनिवृत्तिः ] अत्यागभाव [ राग्राद्युदयपरत्वात ] रागादिभावोके 
उदयकी उत्कटतासे [ हिंमां | हिंसाको [ न-अतिवर्तत्रे ] उल्लंघन करके नहीं प्रवर्तते तो 
[ रात्रिं दिविम्‌ |] रात और दिन [ आद्वारतः ] आहार करनेवालेको [ हि ] निम्वयमे 
[ हिंसा ] हिसा [ कथ॑ ] क्‍यों [ न संभत्रति ] नही संभव होगी ? 
टीका;--- रागादिउदयपरत्वातद्‌ अनिव्वत्तिः अत्याग्रः हिंसां न मतिवतते यतः रात 
दिवम्‌ आहरतः--अज्जानस्प दि दिंसा कर्थ न संमवति ९---अपितु संमवति एवं--अर्थः7 
रागादिभाव उत्डृष्ट होनेके कारण रागादिका अत्यागपना हिंसाका उल्लंघन नहीं कद 
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सकता । ( श्रर्थात्‌ जहाँ जीवके उत्कृष्ट रागभाव होता है वहाँ त्याग नहीं हो सकता--- 
रागभाव ही हिसा है ) श्रतः जहाँतक रागादिका त्याग नहीं है वहाँतक अ्रहिसा नहीं 
है, श्रपितु हिसा ही है । तो फिर रात-दिन खानेवालेको हिंसा क्‍यों न हो ? नियमसे 
होती ही है । रागादिका होना ही वास्तविक हिंसाका लक्षण है ॥१३०।॥॥ 


शंकाकारकी शंका 


यद्येवं तहिं दिवा कर्त्तव्यो भोजनस्य परिहारः। 
भोक्तव्यं तु निशायां नेत्यं नित्यं भवति हिंसा ॥१३ श॥ 


अन्वयार्थः--][ यदि एवं ] यदि ऐसा है अर्थात्‌ सदाकाल भोजन करनेमें हिंसा है 
[ तहिं ] तो [ दिवा भोजनस्थ ] दिनमें भोजन करनेका [ परिहारः ] त्याग [ कर्च॑व्यः ] 
कर देना चाहिये [ तु ] भौर [ निश्ञायां ] रातमें | भोक्तव्यं ] भोजन करना चाहिये 
क्योकि [ हृत्थं ] इस तरहसे [ हिंसा ] हिंसा [ नित्यं ] सदाकाल [न भवति ] नहीं 
होगी । 
टीकाः--यदि एवं तहिं दिवा भोजनस्य परिहारः कत्तंज्यः तु निश्चायां भोक्तव्यं इत्थ॑ 
नित्यं हिंसा न भवति---अ्रर्थ:---यहाँ कोई तर्क करता है कि दिन भौर रात दोनों समय 
भोजन करनेसे हिंसा होती है तो दिनमें भोजनका त्याग करके रातमें हो भोजन ग्रहण 
करना चाहिये जिससे सदाकाल हिंसा न हो । ऐसा ही नियम किसलिये बनाया कि 
दिनमें ही भोजन किया जाय और रातमें न किया जाय ? ॥१३१॥। 


आचाय उसका उचर देते हैं।-- 


नेव॑ वासरभुक्ते भंवति हि रागो5घिको रजनिशभुक्ी । 
९ मां 
अन्नकवलस्य भुक्त भर क्ताविव मांसकवलस्प ॥१३२॥ 
अन्वयार्थ/--[ एवं न ] ऐसा नही है कारण कि [ अन्नकवलस्प ] अन्नके ग्रासके 
[ शुक्तेः ] भोजनसे [ मांसकवलस्य ] मासके ग्रासके [ भ्रक्तो इव ] भोजनमें जिस प्रकार 
राग अधिक होता है उसी प्रकार [ वासरथ्क्तें! ] दिनके भोजनकी अपेक्षा [ रजनिश्ुुक्ती ] 
रातिभोजनमें [ हि ] निश्चयसे [ रागाधिकः ] अधिक राग [ भवति |] होता है । 
टीकाः--'हि. रजनीशुक्तो अधिक! रागः भवति वासरशुक्ते एवं न भत्रति यथा 
मल्कब॒रूस्प भरुक्तो मांसकवलस्प शुक्तो इव-दप्रर्थ:---निश्चयसे रातिभोजन करनेमें श्रधिक 
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रागभाव है और दिनमें भोजन करनेमें कम रागभाव है। जैसे अन्नके भोजनमें कम 
रागभाव है और मांसके भोजनमें अधिक रागभाव है । 


भावाथः---उदरं भरनेकी अपेक्षा तो दोनों भोजन समान है । परन्तु प्रत्येक 
प्राणीको अच्च, दूध, घी इत्यादि खानेमें तो साधारण रागभाव है श्र्थात्‌ च्यून लोलुपता 
है क्योंकि अन्नका आहार तो सर्वे मचुष्योंको सहज ही है इसलिये प्रायः अ्रधिक प्राणी 
तो अन्नका ही भोजन करते हैं, तथा मांसके भोजनमें कामादिककी अपेक्षा अथवा शरीरके 
स्नेह-मोहकी अपेक्षा विशेष रागभाव होता है क्योकि मांसका भोजन सभी मनुष्योंका 
स्वाभाविक-प्राकृतिक आहार नहीं है । उसी तरह दिनके भोजनमें प्रायः सभी 
प्राणियोंको साधारण रागभाव है क्योकि दिवा-भोजन सर्व प्राखिययोंकों होता है, तथा 
रातके भोजनमें कामादिककोी अपेक्षा तथा शरीरमें अधिक स्नेहकी भ्रपेक्षा अधिक 
रागभाव है इसलिये रातका भोजन बहुत कम मनुष्योके होता है यह स्वाभाविक बात 
है कि दिनसें भोजन करनेसे जितनी अच्छी तरहसे पाचन होता है और जितना अच्छा 
स्वास्थ्य रहता है उतना रातमें खानेसे कभी नहीं रह सकता, इसलिये राभिभोजनका 
त्याग करना चाहिये शौर दिनमें ही भोजन -करना चाहिये । इस प्रकार शंकाकारकी 
शंकाका निराकरण हुआ ॥ १३२॥। 
रात्रिमोजनमें द्रव्यहिंसा 
अर्कालोकेन विना भुझानः परिहरेत्‌ कथ्थ हिंसाम्‌ । 
आअपि बोधितः प्रदीपे भोज्यजुषां सृक्मजीवानाम्‌ ॥१३३॥ 
अन्ययार्थ:--तथा [ अर्कालोकेन विना ] सूर्यके प्रकाश बिना रातमें [ शुज्जानः ] 
भोजन करनेवाला मजुष्य [ बोधितः अदीपे ) जलते हुए दीपकमें [ अपि ] भी 
[ भोज्यज्ुपां | भोजनमे मिले हुए [ दकमबीवानाम ] सूक्ष्म जीवोंकी [ हिंसा ) हिंसा 
[ कर्थ ) किस तरह [ परिहरेत्‌ | टाल सकता है । 
टीकाः---बोधिते प्रदीपे अपि अकलोकेन बिना श्ुञ्जानः भोज्यजुपां बह्मजंतनाम्र्‌ 
हिंसा कर्थ परिदरेद[---अर्थ:---रातमे दीपक जलाने पर भी सूर्यके प्रकाशके बिना राभिमें 
भोजन करनेवाला पुरुष, भोजनमें प्रीति रखनेवाले सूक्ष्म जन्तु वर्गरह हैँ उनकी 
हिसासे नहीं चच सकता। 
भाव्रार्थ:--राशिमे घिना दीपक जनलाए जो पुरुष भोजन करता है उसके शभ्राह्म रसे 
तो बड़े बड़े सुह्दा- छिपकली आदि जीव मो पट़ जानें लव भी उनका पता नही चलता 
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झोर यदि दीपक जलाकर सावधानी भी वर्त्ती जाय तो भी उसके भोजनमें दीपकके 
सम्बन्धसे तथा भोज्य-पदार्थके सम्बन्धसे आनेवाले छोठे छोटे पतंगे तथा मच्छुर आदि 
अवश्य गिरते हैं श्लरौर उनकी हिंसा भी अवश्यम्भावी है। इससे यह सिद्ध हुआ कि 
सत्रि-भोजी मनुष्य द्रव्य और भाव दोनों प्रकारकी हिंसाओंसे बच नहीं सकता । अ्रत: 
अ्रहिसाब्रत पालन करनेवालेको रात्रिभोजन श्रवश्य त्याग देना चाहिये । जो मनुष्य 
रात्रिको सिंगाड़ा आदिकी पकोड़ी पूड़ी आदि लाकरके या बनाकर खाते हैं वे भी दोनों 
प्रकारकी हिसा करते हैं ।॥१३३।। 


कि वा बहुप्रलपितेरिति सिद्ध' यो मनोवचनकाये: । 
परिहरति रात्रिभुक्ति सततमहिंसां स पालयति ॥१३४७॥ 


अन्वयार्थ:---[ वा ] श्रथवा [ बहुप्रकपितेः ] बहुत प्रलापसे [ कि ] क्या ? [ यः ] 
जो पुरुष [ मनोवचनकायेः ] मन, वचन, कायसे [ रात्रिश्वक्ति ] रात्रिभोजनका [ परिहरति ] 
त्याग करता है [ सः ] वह [ सततम्र्‌ ] निरन्तर [ अहिंसां ] श्रहिसाका | पालयति ] 
पालन करता है [ इति सिद्धम्‌ | ऐसा सिद्ध हुआ । 


टीकाः-- वा बहुप्ररपितेः कि इति सिद्ध यः मनोवचनकायेः राज्रिश्क्ति परिहरति स 
- सतत अहिंसां पाठ्यति'--पश्रथ:---अथवा बहुत कहनेसे क्या ? यह बात सिद्ध हुई कि 
जो मनुष्य मन, वचन, कोयसे रात्रिभोजनका त्याग करता है वह निरन्तर अ्रहिसाव्रतका 
पालन करता है । 
भावार्थ:--रात्रिभोजन करनेमें और रातमें भोजन बनानेमें सदैव हिंसा है। 
रात्रिमें भोजन करनेकी श्रपेक्षा राजिमें भोजन बनानेमें बहुत अधिक हिंसा होती है 
इसलिये श्रहिसान्रत पालन करनेवालेको प्रथम ही इसका (-रात्रिको बनाये हुएका ) 
त्याग करना चाहिए। खासतौरसे बाजारके बने हुए पदार्थोका तो बिलकुल ही त्याग 
कर देना चाहिये । परन्तु यदि पाक्षिक श्रावक किसी कारणवश सम्पूर्ण त्याग न कर 
सके तो पानो, पान, मेवा, सुपारी, इलायची इत्यादि वस्तुयें, जिनमें रातमे बिलकुल 
झग्रारम्भ न करना पड़े, ग्रहण करना चाहे तो कर सकता है, परन्तु वह तभी ग्रहरा 
करे जब कि उनके पानोके बिना निर्वाह श्रशक्य हो । ( वास्तवमें रातिभोजनके त्याग 
बिना अहिसान्नतकी सिद्धि होती ही नही इसीलिये कोई आचायें तो इसे अहिसाणुत्रतमे 
गर्भित करते है और कोई इसे जुदा हो षष्टम अखुब्रत कहते हैं ) ॥॥१३४॥। 
हट 
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हत्यत्र त्रितयात्मनि मांगें मोक्षस्थ ये स्वहितकामा! । 
अनुपरतं प्रयतन्ते प्रयान्ति ते मुक्तिमचिरेण ॥११५॥ 


अल्वया्थ+---] इति ] इस प्रकार [ अन्र ] इस लोकमें [ ये ] जो [ स्वद्वितकामाः ] 
अपने हितके इच्छुक [ मोक्षस्थ ] मोक्षके [ ब्रितयात्मनि ] रत्नत्रयात्मक [ मार्ग ] मार्गमे 
[ अतठुपरत | सर्वदा बिना अटके हुए [ प्रयतन्ते ] प्रयत्त करते हैं [ ते ] वे पुरुष [ मक्तिम ) 
मोक्षमें [ अचिरेण ] शीघ्र ही [ ग्रयान्ति ] गसन करते हैं । 


टीकाः--थे ( पुरुषाः ) खवहितकामाः इत्यत्र त्रितयात्मनि मोक्षमार्गे अनुपरतं प्रयतन्ते 
ते ( पुरुषा) ) अचिरेण पमुक्ति प्रयान्ति--अर्थ:--जों जीव अपने हितकी इच्छा करता 
हुआ इस रीतिसे रत्वत्रयरूप मोक्षमार्गेमें सदैव प्रयत्व करता रहता है वह जोब शीघ्र 
ही मोक्षको प्राप्त करता है ॥ जीवमात्रका हित मोक्ष है, संसारमें अन्य कही- भी आवन्‍्द 
नही है । अतः जो जीव सोक्षमें जानेके इच्छुक हैं उन्हें सदेव सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, 
सम्यकचारित्ररूप मोक्षमार्गमें निरन्तर प्रयत्त करते रहना चाहिये । जो जीव मोक्षेकी 
सात्र चरचा-वार्ता तो करते रहें, किन्तु मोक्षके मार्यकी खोज न करें और उसके अनुततार 
चलनेका प्रयत्त न करें तो कभी मोक्षको प्राप्त नहीं कर सकते और जो जीव उसके 
सार्गमें चलते - हैं अर्थात्‌ सम्यर्दर्शन प्राप्त कर लेते हैं वह जीव तुरन्त-ही मोक्षके परम- 
घाममें पहुँच जाते हैं। इस प्रकार (तत्त्वज्ञान पूर्वक ) पाँचों पापके त्याग्र सहित पाँच 
अणुत्रत तथा रातजिभोजनके त्यागका वर्णंन करके अ्रब सात शीलत्नतोंका वर्णन करते 
हैं । क्योंकि सात शीलब्नत पाँच श्रणुव्नतोंकी रक्षा करनेके लिये नगरके कोट-समान हैं। * 
जैसे किला नगरका रक्षण करता है वैसे ही सात शीलक्नत प्राँच श्रयुत्नतोकों -रक्षा 
करते हैं ।।५३५॥। 


- परिधय इव नगराएणि ब्रतानि फिल पालयन्ति शीलानि-। 
चब्रतपालनाय त्तस्माच्छीलान्यपि पालनीयानि |।१३६॥ “ 


अन्वयार्थ:--[__ किल ] निम्चयसे [ परिघयः इब ] जैसे कोट, किला [ नगराणि ] 
नगरोंकी रक्षा करता है उसी तरह [ शीलानि ] तीन गुणब्रत और चार शिक्षाब्रत- 
यह सात्त शील [ बतानि ] पाँचों अखुत्रतोंका [ पाल्यन्ति ] पालन अर्थात्‌ रक्षण करते 
हैं, [ .तस्माव्‌ | इसलिये [ ब्तपालनाय ] ब्रत्तोंका पालच करनेके लिये [ शीलानि ] सात 
शीलब्रत [| अपि ] भी | पालनीयानि ] पालन करना चाहिये. 
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टीकाः--- किल शीलानि बतानि पालयन्ति परिधयः नगराणि इव तस्मात्‌ वतपालनायथ 
शीलानि अपि पालनीयानि'--अर्थ:---निश्चयसे जो सात शीलत्रत्त हैं वे पाँचों श्रणुब्रतोंकी 
रक्षा करते है, जिस प्रकार कोट नगरकी रक्षा करता है। इसलिये पाँच असुत्रतोंका पालच 
करनेके लिये तीन ग्रुणत्रत और चार शिक्षात्रत इस प्रकार ये सात शीलवब्रतोंकों अवश्य 
पालन करना ही चाहिये । अब उनका ही वर्णन करते है वह सुनो । तीन गुणन्नतोंके 
नाम:--१ दिग्व्रत, २ देशब्रत, ३ श्रनर्थंदण्डत्याग त्रत । चार शिक्षात्रतोंके नाम:--१ 
सामायिक, २ प्रोषधोपवास, ३ भोगोपभोगपरिमाणब्रत, ४ वैयाबृत्त । इस प्रकार यह 
सात शीलब्नत है ॥।१३६।। 
पहले दिखित नामके गुणव्रतका स्वरूप कहते हैं।-- 
प्रविधाय  सुप्रसिद्ध मर्यादा सर्वतोप्यमित्ञाने! । 
प्राच्यादिभ्यो दिग्भ्यः करत्तव्या विरतिरविचलिता ॥ १३७॥ 
अन्वयाथ:--] सुप्रसिद्धे) ] भले प्रकार प्रसिद्ध [ अभिज्ञाने! ] ग्राम, नदी, पर्वतादि 
भिन्न भिन्न लक्षणोसे [ सर्वतः ] सभी दिशाओंमें [ मर्यादां ] सर्यादा [ प्रविधाय ] करके 
[ ग्राच्यादिभ्यः ] पूर्वादि [ दिग्भ्यः ] दिशाश्रोमें [ अविचलिता विरतिः ] गमन न करनेकी 
. प्रतिज्ञा [ कचेंब्या ] करना चाहिये । 
 “टीका।-- छुप्रसिद्धे! अभिक्ञाने! सबंतः मर्यादां प्रविधाय श्राच्यादिम्यः दिग्भ्यः 
अविचलिता विरति) क्चंव्या'---अर्थ:--प्रसिद्ध तथा सर्वविदित महान पर्वतादि, नगरादि 
अथवा समुद्रादिसि सीमा बाँधकर जीवनपयेन्त चार दिशा, चार विदिशा और ऊपर तथा 
नीचे इस प्रकार दणो विशाओंमें जानेकी प्रतिज्ञा कर लेना चाहिये तत्पश्चात्‌ उस बाँधी 
हुई मर्यादासे बाहर जीवनभर न जानेको दिग्वरत कहते है | यहाँ पर्वत इत्यादि अथवा 
हवाई जहाजमे बैठकर ऊपर जानेकी अपेक्षा ऊध्वेंदिशाका झौर कुश्नाँ या समुद्रादिमे 
घुसनेकी अपेक्षा अ्रधोदिशाका ग्रहण किया गया है ॥१३७॥। 
दिखत पालन करनेका फल 
इति नियमितदिग्भागे प्रवतते यस्ततो बहिस्तस्य । 
सकलासंयमविरहादुभवत्यहिसाब्तं पूर्ण म्‌ ॥११८॥ 
अन्थयार्थ:--[ यः ] जो [ इति ] इस प्रकार [ नियमितदिग्भागे ] मर्यादा की हुई 
दिशाओके अन्दर [ अवतंते ]) रहता है [ तस्य ] उस पुरुषको [ ततः | उस क्षेत्रके 


१०८ ] [ पुरुषाय॑ सिद्धि-उ्पाव 


[ बहिः ] बाहरके [ सकलासंयमविरहात्‌ ] समस्त श्रसंयमके त्यागके कारण [ पूर्ण ] 
परिपूर्ण [ अहिंसाव्रतं ] अहिसातन्रत [ भवति ] होता है । 


टीका।--यः ( पुरुषः ) इति नियमित दिग्भागे प्रवर्तते तस्य ततः बहिः सकलासंयम- 
विरहात्‌ पूर्ण अहिसावत भवति!--श्र्थ:---जो मनुष्य इस भाँति मर्यादित दशो दिशाओके 
क्षेत्र; अन्दर ही अपना सारा कार्य करता है उसको उन क्षेत्रोंसे बाहर समस्त ही 
श्रसंयमका त्याग होनेके कारण सम्पूर्ण श्रहिसात्रत ( महात्रत ) पल जाता है श्रतः 
दिग्न्नत पालन करनेसे अहिसाब्रत पुष्ट होता है ॥॥१३५८॥। 


देशत्रत नामक गुणवतका स्वरूप 


तत्रापि च परिमाएं ग्रामापणभवनपाटकादी नाग । 
प्रविधाय नियतकालं करणीय॑ विरमणं देशात्‌ ॥१३६॥। 


अन्वयार्थ:--[ च ] भौर [ तत्र अपि ] उस दिग्व्रतमें भी [ ग्रामापणभवनपाटका- 
दीनास्‌ ] ग्राम, बाजार-मकान, मोहल्ला इत्यादिका [ परिमाण ] परिमाण [ ग्रविधाय ] 
करके [ देशातद ] मर्यादा किये हुए क्षेत्रसे बाहर [ नियतकाल ] अपने निश्चित किये हुए 
समय तक जानेका [ विरम्ण ] त्याग [ करणीयं ] करना चाहिये । 


टीकाः--तत्रापि च दिखतो 5पि च ग्रामापणभवनपाटकादीनाम्‌ नियतकाल परिमाणं 
प्रविधाय देशात्‌ विरमर्ण करणीयम्‌---अर्थ:--दिग्ब्नतमें जो दशो दिशाप्रोकी मर्यादा की 
थी उसमें भी ग्राम, बाजार, मकान, मोहल्ला वगैरह तक एक दिन, एक सम्राह, एक 
पक्ष, महीना, अयन, वर्ष इत्यादि निश्चित काल तक जाने-आनेका प्रमाण करके बाहरके 
केक्से विरक्त होना देशव्रत कहलाता है। इस देशव्तसे भी अहिसाका पालन होता 
है ।१३९॥। 


इति विरतो बहुदेशात्‌ तदुत्थहिसाविशेषपरिहारात्‌ । 
तत्काल॑ विमलमतिः अश्रयत्यहिंसां विशेषेष ॥१४०॥ 
अन्वयार्थ:-[ इति ] इस प्रकार [ बहुदेशात्‌ विरतः ] बहुत क्षेत्रका त्याग 
करनेवाला [ पिमरुमतिः ] निर्मल बुद्धिवाला श्रावक [ तत्कालं ] उस नियमित कालमे 
[ ददुत्थद्विंसाविशेषपरिद्दारात्‌ ] मर्यादाकृत क्षेत्रसे उत्पन्न होनेवाली हिसा विशेषके त्यागसे 
[ विशेषेण ] विशेषरूपसे [ अद्दिसां ] श्रहिसाब्रतका [ भ्रयति ] आश्रय करता है । 


पुरुषाथंसिद्धि-उपाय ] [ १०६ 


टीकाः-- इति बहुदेशात्‌ विरतो! विमलूमतिः तत्काले तदुत्थहिंसाविशेषपरिहारात्‌ 
विशेषेण अहिंसां श्रयति---श्रथे:--इस प्रकार दिग्व्नतमें किए हुए क्षेत्रका परिमाण करके 
उस क्षेत्रसे बाहर हिसाका त्याग होने पर भी उत्तम बुद्धिवाला श्रावक जो उस समय 
दूसरे भी थोड़े क्षेत्रतोी मर्यादा करता है तो वह विशेषरूपसे अहिंसाका आश्रय करता 
है । जिस पुरुषने जीवन भरके लिए दक्षिणमें कन्याकुमारी और उत्तरमें हिमालय तक 
जानेका दिग्वत किया है वह हमेशा तो हिमालय जाता नहीं इसलिये वह रोजाना ऐसी 
प्रततज्ञा करता है कि आज मैं छपारादि अमुक गाँवमें ही रहूँगा, उससे बाहर नहीं 
जाऊंगा । भ्रत. जिस दिन वह उस गाँवमें ही रहनेका नियम कर लेता है उस दिन 
उस गाँवक़े बाहरके प्रदेशमें अ्रहिता महाव्नतका पालन हो जाता है ॥१४०॥। 

अनर्थदण्डत्याग नामक गुणवतका स्वरूप)-- 

बिना प्रयोजन पापके उत्पन्न करनेके त्यागको अनर्थ॑दण्डत्यागन्नत कहते हैं। उसके 
पाँच भेद हैं:--१. अ्रपध्यानत्यागत्नत, २- पापोपदेशत्यागन्नत, ३. प्रमादचर्यात्यागन्रत, 
४. हिंसादानत्यागब्रत, ५. दु.श्रुतित्यागब्रत । 

अपध्यानअनर्थदण्डत्यागव्रवका खरूप--- 

पापदिंजपपराजयसड्गरपरदारगमनचौर्यादयाः । 
न कदाचनापि चिन्त्याः पापऊल॑ केवलं यस्मात्‌ ॥ १४ १॥ 

अन्वयार्थ:--[ पापद्धि-जय-पराजय-सन्नर-परदारगमन-चौर्याधाः ] शिकार, जय, 
पराजय, युद्ध, परस्नीगमन, चोरी आदिका [ कदाचनापि |] किसी भी समय [ न चिन्त्या; 
चिल्तजन नही करना चाहिये [ यस्मात्‌ ] कारण कि इन अपध्यानोंका [ केवल ) मात्र 
[ पापफर्ल ] पाप ही फल है.। 

टीका।--पापद्धि जय पराजय सद्भए-परदारगमन चौर्याधा) कदाचन अपि न चिन्त्याः 
यस्मात्‌ केवल पापफर् भत्रति-- 

अरथः--शिकार करनेका (अर्थात्‌ इस जीवको इस प्रकार मारे ऐसा भाव करना ) , 
सग्राममे किसीकी जीत और किसीकी हार, पर स्री गमन करनेका चितवन अथवा चोरी 
करनेका इत्यादि खराब-खोटे कार्योकी जिनके करनेसे मात्र पाप ही होता है उनका 
कभी भी चितवन नही करना चाहिये | भ्रत. जिस बातका विचार करनेसे केवल पापका 
ही बन्धन होता है उसे ही अपध्यान कहते हैं और स्वरूपमें विशेष सावधानी द्वारा 
उसका त्याग करना ही अपध्यानअनर्थदण्डत्यागब्रत है )।१४१।। 


११० ] | पृरुषाधेसिद्धि-उपाये 
पापोपदेश नामक अनअथथदण्डहत्यात्वका स्वरूप)--- 
विद्यावाणिज्यमपोरूषिसेवा शिल्पजी विनां पुसाम | 
पापोपदेशदानं कदाचिदपि नेव वक्तव्यम्‌ ॥१०२॥ 


असयाथ!--[ विध्या-चाणिज्य-मपी-कृषि-सेश-शिल्पजीविनां ] विद्या, व्यापार, 
लेखनकला, खेती, नौकरी और कारीगरीसे निर्वाह चलानेवाले [ पुंसाम ] पुरुषोंको 
[ पापोपदेशदान ] पापका उपदेश मिले ऐसा [ बचने ] वचन [ कदाचित्‌अपि ] किसी 
भी समय [ नैव ] नही [ वक्तव्यम्‌ ] बोलना चाहिये । 

टीकाई---विद्या वाणिज्य मपी कृषि सेवा शिल्प जीविनां पुंसाम॒ पापोपदेशदान वचन 
कदाचित्‌ अपि ेत्र वक्तव्यम!--अर्थ:---विद्या अर्थात्‌ वैद्यक, ज्योतिष आदि करने वाला, 
अजन्नादिकका व्यापार करनेवाला, लेखनकार्य करनेवाला, खेती करनेवाला, नौकरी- 
चाकरी करनेवाला, तथा लुहार, सुनार, दर्जी आदिके काम करनेवालोंको इन्ही. कार्यो 
सम्बन्धी अथवा दूसरा कोई भी पापबन्ध करनेवाला कार्य है उनका किसीको भी उपदेश 
नहीं देना चाहिये । इसीको पापोपदेश अनर्थदण्ड त्याग ब्रत कहते हैं । श्रावक गृहस्थ 
अपने कुटुम्वियोंको, भाई-बन्धोको, सगे-सम्बन्धियोंकी, अथवा जिनके साथ अ्रपना 
प्रयोजन है उनको तथा अपने साधर्मी भाइयोंको जीवन निर्वाह करनेके लिये अवश्य 
व्यापारादिका उपदेश देकर निमित्त सम्बन्धी चेष्टा कर सकता है, परन्तु जिनके साथ 
श्रपना कोई भी प्रयोजन नहीं है उन्हें उपदेश नही देना चाहिये ॥॥१४२॥।। 

प्रमादचर्या अनर्थदण्डत्यागत्॒तका स्वरूप+--- 

भूखननवृक्षमोट्रनशाडवलदलनाम्बुसेचनादीनि । 
निष्कारणं न कुर्याइलफलकुसुमोच्चयानपि च ॥॥१9३॥ 

अन्ययाथ३--[ भूखनन वृक्षमोइन थादूबलद॒लनाम्वु सेचनादीनि ] पृथ्वी खोदना, वृक्ष 
उखाइना, अश्रत्तिशय घासवाली भूमि रीदना, पानी सोचना आदि [ च्‌ ] और [ दलफल- 
कृसमोबयान्‌ ] पत्र, फल, फूल तोड़ना [ अपि ] इत्यादि भी [ निष्कारणं ] बिना 
प्रयोजन [ न कूर्यात ] नहीं करना चाहिये । 

टीका;--- निः्कारणं भूखनन वृक्तमोइन शाहबरलदलन अम्बुसेचनादीनि च दलफल 
कुसुमीश्ययान, अपि च न क्ुर्याव--अ्थ बिना प्रयोजन प्रथ्वी खोदना, वृक्ष उसलाइना, 


घासती रादना, पानी सीचना,--फैलाना तथा पता, फल, फूल तोड़ना इत्यादि कोई भी 
कार्य नहीं करना । 


पृरुषार्थ सिद्धिः-उपाय 7] [११३ 


भावा्थः--गृहस्थ श्रावक अपने प्रयोजनके लिये भूमिकानुसार कुछ भी कर सकता 
है परन्तु जिसमें अपना कुछ भी स्वार्थ न हो, .जैसे कि रास्ता चलते वनस्पति श्रादि 
तोड़ना, भूमि खोदते चलना इत्यादि व्यर्थंके काम नही "करना चाहिये उसे ही 
प्रमादचर्याश्रनर्थंदण्ड त्याग ब्त कहते हैं ॥॥१४३॥। 
हिंसाप्रदान अनथंदण्डत्यागवतका स्वरूप-----.. - 
अपसिधेनुविषहुताशनलाडुलकरवालकामु कादीनाम्‌ । 
वितरणमुपकरणानां हिसायाः परिहरेद्यत्नाव ॥१०४॥ 
अन्वयाथः--[_ असि-घेलु-विष-हुताशन-लाइुढू-करवारू-कामुंकादीनाम्‌ ] छुरी, 
विष, अ्रिन, हल, तलवार; धनुष आदि [ हिंसाया। ] हिंसांके! [ उपंकरणानां | उपकरणोंका 
[ वितरणम्‌ ] वितरण करना अर्थात्‌ दुसरोंको देना [ यत्नात्‌ ] सावधानीसे [ परिहरेव ] 
छोड़ देना चाहिये । 
टीका;--हिंसायाः उपकरणानां असि घेनु विष हुताशन लाइूल करवाल कारमुकादीनामूं 
परिदरेत्‌!--श्रर्थ:--८हिंसा करनेके साधन छुरी, विष, अग्नि, हंल, तलवार, धनुष बाण 
ग्रादिका देना प्रयत्नसे दूर करे श्रर्थात्‌ श्रन्यकों नही देना: चाहिये । इसीको हिसादान 
अनर्थदण्डत्यागन्नत कहते है। जिन वस्तुओंके देनेसे हिसा होती हो उन्न वस्तुओंका 
उपयोग प्रयोजनवश अंपने लिये तो कर सकते है किन्तु अन्यको वे वस्तु कभी भी नही 
देना ॥ ४ढटा। _ 5 


दुःभ्रुति अनथदण्डत्यागव॒तका स्वरूप+--८ _ 


गादिवद्ध नानां दुष्कथानामबोधबहुलानामू । 
न-कदाचन कर्वीत श्रवधा्जनशिक्षिणादीनि ॥१४४५॥ _ 


अन्वयाथ:--][ रामादिवद्धनानां | राग, हेष, मोहादिको बढ़ानेवाली तथा 
[ अबोधबहुलानाम ] बहुत अशोमे अज्ञानसे भरी हुई [ दुष्टकथानाम्त ] दुष्ट कथाओका 


[ श्रवणाजनशिक्षणादीनि _] सुनना, धारण करना, स्रीखना ' शरादि [' कदाचन ] किसी 

समय, कभी भी न कुर्वीत |] नही करता चाहिये। , 
टीकाः--अवोध ( मिथ्यात्व ) बहुलानां रामादिवद्धंनानां- दृष्टकथानां -भवणाजंन- 

शिक्षणादीनि न कदाचन हुवीत -- ; 


रे 
धर $ 
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अथथः--मिथ्यात्व सहित रागद्वेष, वैरभाव, मोह, मदादि बढ़ानेवाली कुकथाओंका 
श्रवण तथा नवीन कथायें बनाना, वाँचना वगैरह कभी भी नहीं करना चाहिये। इसे 
ही दुं:श्रुति अनर्थेदण्डत्यागन्नत कहते हैं । 


भावाथ:--जो कथा सुननेसे, पढ़नेसे और सीखनेसे विषयादिकी वृद्धि होगी, मोह 
बढ़ेगा और अपने तथा परके परिणामोंमें संक्लेश होगा अ्रत: ऐसी राजकथा, चोरकथा, 
भोजनकथा, ल्लवीकथा इत्यादि कथायें कहना या सुनना नही चाहिये ॥॥ १४५॥। 


मद्ठाहिंसाका कारण और अनेक अनर्थ उत्पन्न करनेवाला जुआ भी त्याग करना 
चाहियेः-- 
सर्वानिर्धपथमं मथन शौचस्य सझ मायायाः । 
द्रात्परिहरणीयं चौयसत्यास्प् थतम्‌ ॥१४६॥ 
अन्वयार्थ:--[ सर्वानिथश्रथमं ] सप्त व्यसनोंमें पहला श्रथवा सर्व अनर्थोर्मिं मुख्य 
[ ज्ौचस्थ मथनं ] सन्‍्तोषका नाश करनेवाला [ मायायाः ] मायाचारका [ सब्य ] घर 
और [ चौर्यासत्यास्पदम्‌ ] चोरी तथा असत्यका स्थान [ बूतम्‌ ] ऐसे जुआको [ दूरात्‌ | 
दूंर ही से [ परिहरणीयम्‌ | त्याय करना चाहिये । जा । 
टीका)--सर्वानिर्थप्रथमस्‌ मथनं शौचस्य, सम मायायाः चौर्यासत्यास्पद -धरतम्‌ दराव 
परिदरणीयम्‌---अर्थ:---सभी अनर्थोकी उत्पन्न करनेवाला; शौच जो लोभका त्याग 
उसका नाश करनेवाला और कपटका घर ऐसे जुआको दुरसे ही छोड़ना चाहिये | 
मावाथः--वास्तवमें जुआ खेलना बहुत ही निन्‍्ध काम है और सातों व्यसनोमें 
सबसे अधिक निदक्ृष्ट है। ज्वारी मनुष्य प्रायः सभी पापोंका आचरण करता है, अ्रतः 
जुआका त्याग म्वश्य करना चाहिये | अनर्थेदण्ड त्यागनेवालेकी जुआका भो त्याग 
करना चाहिये ॥१%४<६॥।॥। 
विशेष कहते हैंः-- 
एवंविधमपरमपि जाला मुज्चत्यनर्थदण्डं यः । 
तस्यानिशमनवच्य' विजयमहिंसाब्रतं लगते ॥१०७॥ 


अन्व॒यार्थ:-न[ यः ] जो मनुष्य [ एवं बिधं ] इस प्रकारके [ अपरमपि ] दूसरे 
भी [ अनथंदण्ड ] अनर्थंदण्डको [ ब्वात्ा ] जानकर [ प्रश्चति ] त्याग करता है [ तस्य ] 


पुरुषाथेसिद्धि-उपाय ] [ ११३ 


उसके [ अनवध॑ | निर्दोष [ अहिंसाव्रतं ] श्रहिसान्त [ अनिश ] निरन्तर [ विज्ञय 
ज्यं 
विजयको [ लभते | प्राप्त करता है । क 
टीकाः---यः एवं बिध॑ अपरं अपि अनथद॒ण्ड ज्ञात्वा सुश्चति तस्य अनवर्ध॑ अहिसाजत॑ 
अनिश विजय॑ ढुभते'-- 
अथः--जो मनुष्य इस प्रकार दूसरे भी बिना प्रयोजन पापबन्ध करनेवाले 
अनर्थदण्डको जावकर छोड़ देता है, उसका पापरहित अ्रहिसाव्नरत हमेशा विजय प्राप्त 
करता है, अर्थात्‌ सदेव पुण्यबन्ध करके, पापका त्याग करता हुआ कर्मोकी निर्जरा 
करता है । 
भावाथ;--संसा रमें ऐसे छोठे छोठे भ्रनेक कार्य है जिनको करनेसे व्यर्थ ही पापका 
बन्ध हुआ करता है, अतः सभी मलनुष्योंको जिससे श्रपना कोई प्रयोजन नहीं है ऐसे 
व्यर्थ, अनर्थंदण्डका त्याग अवश्य करना चाहिये-यही कत्तंव्य है। इस प्रकार तीन 
गुणव्रतोंका वर्णोत समाप्त हुआ ॥। १४७।॥। 
अब चार शिक्षात्रतोंका वर्णन करते हैं।-- 
हु पहला सामायिक शिक्षावत 
रागहेषत्यागान्रिखिलद्व्येषु साम्यमवलम्ब्य । 
तत्वोपलब्धिमूलं बहुशः सामायिक कार्यम्‌ ॥ १४८॥ 


अन्वयार्थ/--[ रागडेंपत्यागात्‌ ] रागड्वेषके त्यागसे [ निखिलद्गन्येष ] सभी इ४- 
अ्रनिष्ट पदार्थो्मे [ साम्यं ] साम्यभावकों [ अवलम्ब्य ] अंगीकार करके [ तत्त्वोपलब्धि- 
मूल ] आत्मतत्त्वकी प्राप्तिका मुलकारण ऐसा [ सामायिकक ] सामायिक [ घहुशः ] 
बहुत बार [ कार्यम्‌ ] करना चाहिये । 


टीकाः-- निखिलद्रव्येषु रागडेषत्यागात्‌ साम्यं अवरुम्ब्य तत्त्वोपलब्धिमूर्ल सामायिक 
बहुशः कार्यमर--श्र्थ:--समस्त इष्ट-अनिष्ट पदार्थोमें रागद्वेष भावोंके त्यागपूर्वक, 
समताभावका अ्रवलम्बन करके, श्रात्माके ( शुद्ध ) स्वरूपकी प्राप्ति करनेमे मूलकारण 
सामायिक है वह बारबार करना चाहिये, अर्थात्‌ प्रतिदित तीन काल करना चाहिये । 
यही सामायिक शिक्षात्रत 

५५ |) मिल] में 

भावा्थ)-- सम भर्थावु एकरूप और “अजय श्रर्थात्‌ आात्माके स्वरूपमें गमन वह 

(समय हुआ । ऐसा समय जिसका प्रयोजन है उसे सामायिक कहते हैं। यह सामायिक 
१५ 


श्श्ष्ट ] [ पुरुषाथसिद्धि-उपाप 


समताभावके बिना नहीं हो सकती । अतः सुंखदायक और दुखदायक प्रदार्थोमें समान 
बुद्धि रखते हुए स्वरूपमें मगत होना ही परमकार्य है। श्रावकको ऐसी सामायिक तीनों 
काल पाँचों पापोंका त्याग करके भ्रवश्य करना चाहिए । इसे ही सामायिक शिक्षात्रत 
कहते है ॥१४८।। 

सामायिक कब और किस ग्रकारसे करना चाहिये यह बताते हैं।-- 

रजनीदिनयोरन्ते तदवश्यं भावनीयमविचलितम्‌ । 
इतरतन्न पुनः समये न ऋत॑ं दोषाय तद्गुणाय कृतम्‌॥१०६॥ 

अन्वयाथ४--[ तत्‌ ] वह सामायिक [ रज्ननीदिनयोः ] रात्रि और दिनके [ भत्ते 
अन्तमें [ अविचलितम्‌ ] एकामप्नतापूर्वक [ अवश्यं ] अवश्य [ भावनीयम ] करना चाहिये 
[ पुनः ] और यदि [ इतरत्रसमये ] श्रन्य समयमें भी [ कृत॑ ] करनेमे आवे तो [ वतकृ्त ] 
वह॒सामायिक कार्य [ दोषाय ] दोषके लिए [ न ] नही है अ्रपितु [ गुणाय ] गुणके 
लिये ही होती है । - 

टीकाः--तत्‌ सामायिक रजनी दिनयोः अन्ते अवश्यं अविचलित॑ भावनीयम्‌ एुतः 
इतरत्र समये दोषाय कृतम्‌ न किन्तु तत ग्रुणाय कृतस्‌ अस्ति'---अर्थ:---वह #सामायिक 
प्रत्येक श्रावकको रात और दिनके श्रन्तमें अर्थात्‌ प्रभात और सन्ध्याकाल अ्रषश्य ही 
नियमपूर्वक करना चाहिसे । इसके अभ्रतिरिक्त यदि शेष समयमें भी सामायिक की जावे 
तो वह ग़ुणके निमित्त ही है, दोषके निमित्त नहीं है । 

भावार्थ:--गृहस्थ श्रावक गृहस्थीके अनेक कार्योमें संलुग्न-रहता है भ्तः उसके 
लिये भ्रालम्बनरूप प्रभात श्रोर सन्ध्या दोनों समय आचायोने नियमित किये है। यो 
त्तो सामायिक जब भी इच्छा हो की जा सकती है उससे आत्माका कल्याण ही है, 


चुकसान कंदापि नहीं है। इसलिये प्रत्येक श्रावकको दोनों समय अथवा तीन समय 
उत्कृष्ट छह घड़ी, मध्यम चार घड़ी, जघन्य दो घड़ी तक पाँचों पाप- -तथा आरम्म- 


# सामसाविकके छिये १-योग्य क्षेत्र, २-योग्यकाछ, ३-योग्य आसन, ४-योग्य विनय, ४-मनशुद्धि 
६- वचनशुद्धि, ७-भावशुद्धि, :-कायशुद्धि--इन आठ बातोंकी भनुकूछता होना आवश्यक है। उसमे 
भेदल्षान पूर्वक स्वसन्मुखताके बछूसे ज्ञितनी परिणामोंकी शुद्धता हो उतनी निश्चय सामायिक है; पह्दाँ 
बतेने हुए झुभरागको व्यवद्दार सामायिक कहते हैं। निश्चय सम्यग्दर्शन-क्षानपूर्वक जिसने कपायकी 
दो चौकड्ियोंका अभाव किया है उस जीवके सच्चे भर॒ुअ़्त और सामायिक अत द्वोता दै । मिसके 
निश्चय सस्यगइशेन न हुआ द्वो उसके त्तको भगवान सर्चश्देव बालअत अर्थात्‌ अभानमयत्रत कटे हैं । 


- पुरुषायसिद्धि-डपाय ] प्‌ ११५ 


परिग्रहका त्याग करके एकान्‍्ते स्थानमें शुद्ध मत करके पहले - पूर्व दिशामें नमस्कार 
.. करना अर्थात्‌ अंगोंको भुमिसि लगाकर नमना,. फिर नौ बार नमस्कार मन्त्रका जाप 

करना, पश्चात्‌ तीन आवत्तेंन भ्र्थाव्‌ हाथ' जोड़कर प्रदक्षिणा'करना, और एक, शिरोनति 
अर्थात्‌ हाथ जोडकर मस्तक नमाना। इस प्रकार चारों दिशाशोंमें करके खड्गासन 
श्रथवा पद्मासन धारण करके, सामायिक करना चाहिये । और जब सामायिक पूर्ण हो 
- जाय तब अन्‍्तमे-भी प्रारम्भभी तरह नौ बार नमस्कार मन्त्रका जाप, तीन तीन आवत्तेंन, 
एक एंक शिरोनति करना चाहिए। यही सामायिक करनेकी स्थुल विधि है सामायिक 
करते समय-सामायिक कालमें-श्रावक भी मुनिके ही समान है ॥१४६९६॥ , 


सामायिकश्रितानां समस्तसावद्ययोगपरिहारात्‌ | 
भवति महाव्रतमेषामुदये5पि चरित्रमोहस्य ॥१५०॥ 


अन्वयाथः--न एपास ] यह [ सामायिकश्रितानां | सामायिक दशाको प्राप्त 
श्रावकोंको .[ चारित्रमोहस्य ] चारित्रमोहका [ उदग्रेअपि ] उदय होने पर भी [ समस्त- 
सावधयोगपरिद्ारात्‌ ] समस्त पापके थोगका त्याग होनेसे [ मद्दाब्तं ] महात्रत [ भवति ] 
होता है । 

टीका+-- सामायिकंश्रितानां एंपॉ आवकानां समस्तेसाव्ययोगपरिहारात्‌ चरित्रमोहस्य 
उदये अपि महाव़त॑. भवृतिः--अर्थ:--सामायिक, करनेवाले श्रावकके उस समय समस्त 
पाँचों पापोंका त्याग होनेसे प्रत्याख्यानावरण चारित्रमोहनीयकर्मंका उदय होने पर भी 
महात्रत ही है । हा पं य 

भावाथ;--श्रावक जिस -समय सामायिक कर रहा हो उस समय वास्तवमें उसकी 
अ्रवस्था मुनि समान ही है | उसके परिणामोंमे और मुनिके परिणामोमें विशेष श्रन्तर 
नहीं है । भेद केवल इतना ही है कि मुनि दिगम्बर है भौर श्रावक वत्न सहित है। मुनि 
महाराजने प्रत्याख्यानावरण कषायोंका त्याग कर दिया है और-श्रावकने भ्रभी तक 
प्रत्याख्यानावरण कषायका त््याग नही किया है ॥ (शा “7, 


अब दूसरे शिक्षात्रत श्रोषधोपवासका स्वरूप कहते हैंः-- _ 
सामायिकसंस्कारं प्रतिदिनमारोपितं स्थिरीकतु म्‌ । 
पक्ताड योहंयोरपि करत्त॑व्योउवश्यमुपवासः ॥१४१॥ - 


श्श्द् ] [ पुरुषाथसिद्धि-दपाय 


अन्वयार्थ:---[ प्रतिदिन ] प्रतिदिन [ आरोपित ] अंगीकार किये हुए [ सामायिक 
संस्कार |] सामायिकरूप संस्कारकों [ स्थिरीकर्चमू ] स्थिर करनेके लिए [दयोः ] - 
दोनों [ पक्षाद्धयोः ] पक्षके अद्धंभागमें अर्थात्‌ श्रष्टमी और चतुर्दशीके दिन [ उपबासः ] 
उपवास [ अवश्यमपि ] अवश्य हो [ कचंव्यः | करना चाहिये । 

टीकाः-- प्रतिदिन आरोपित सामायिक संस्कार स्थिरीकर्चम्‌ इयोरपि पक्षांद्धेयोंर 
अंवश्यं उपवासः कर्चंव्यः--अर्थ:---प्रतिदिन अंगीकार किये हुए सामायिक ब्रतकी हृढ़ता 
करनेके लिये दोनों पखवाड़ोंके ( शुक्लपक्ष ग्रौर कृष्णपक्षके ) अरद्धंभागमें चतुर्दशी और 
अष्टमी के दिन अवश्य उपवास करना चाहिए । सा । 

भावार्थ;--प्रोषधका अर्थ पर्व है और उपवासका श्रर्थ है निकटवास करना । पवेमें 
पापसे छूटकर धर्ममें वास करनेको प्रोषधोपवास कहते हैं । यह प्रोषधोपवास प्रत्येक 
महीनेमें चार वार किया जाता है अर्थात्‌ प्रत्येक चतुर्देशों और अष्टमीके दिन किया 
जाता है। इससे सामायिक करनेकी भावना हृढ़ रहती है श्र्थात्‌ विषय-कषायोसे चित्त 
सदा विरक्त ही रहता है इसलिये प्रत्येक गृहस्थकों सामायिक अवंश्य ही करना 
चाहिये १५१॥। क 

प्रोषधोपवासकी विधि 
. मुक्तसमस्तारम्मः प्रोषधदिनपूर्ववासरस्पाड । 
उपवास गृह्लीयान्ममत्वमपहाय देहादी ॥१५४२॥ 


अन्वया्थः- सुक्तसमस्तारम्भः ]' समस्त आरम्भसे मुक्त होकर [ देद्ादौ ] 
शरीरादियमें [ ममत्व॑ | ममत्ववुद्धिका [ अपहाय ] त्याय करके [ प्रोपधद्निपूषवासरस्याद्ध | 
पर्वेके पहले दिनके मध्याह्ल कालमें [ उपवास ] उपवासको [ ग्रृद्धीयात्‌ | अंगीकार करना 
चाहिये ॥ रू 

टीकाः---' प्रोपधद्निषूवृवासरस्थादे मक्तसमस्तारम्मः देद्दादौ ममत्वं, अपहाय उपवास 
गृद्धीयात'---अरथे:---जिस दिन उपवास करना है उसके एक दिन पहले श्रर्थात्‌ घारणाके 
दिन समस्त आरम्म छोड़कर चार प्रकारके आहारका त्याग करके शरीरादियमें ममत्व-. 
भाव छोड़कर उपवास ग्रहण करें । तु 

५ ---जैसे 
भसावाथः अष्टमीके दिव उपवास करना है तो सप्तमीके दोपहरके बारह 


वजेसे चारों प्रकारके आहारका त्याग करके, समस्त श्रारम्भका त्याग्र करते हुए 
शरोरादिसे मोह छोड़कर उपवास घारण करना चाहिये ॥१४श॥ 


पुरुषायसिद्धि-उपाय ] [ ११७ 
उपवासके दिनका कर्चेव्य 


श्रित्रा विविक्ततसति समस्तसावद्ययोगमपनीय । 
सर्वेन्द्रियार्थविरतः कायमनोवचनगुप्तिभिस्तिष्टे त्‌ ॥ १४३॥ 


अन्वयाथः--फिर [ विविक्तवसतिं ] निर्जेत 'वसतिका-निवासस्थानमें [ श्रित्वा ] 
जाकर [ समस्तस(वधयोगं ] सम्पूर्ण सावद्ययोगका [ अपनीय ] त्याग करके [ सर्वेन्द्रियार्थ- 
बिरतः ] सर्व इन्द्रियोसे विरक्त होकर [ कायमनोवचनगुप्तिभिः ] मनगुप्ति, वचनगुप्ति, 
शौर कायग्रुप्ति सहित [ तिष्ठेत ] स्थिर होवे । 

टीकाः--'विविक्त बसें श्रित्वाः समस्त- सावधयोगं अपनीय सर्वेन्द्रियार्थविरतः 
कायमनोवचनगुप्तिमिः तिष्ठेद!--प्र्थ:--जिसने सप्तमोके दिन उपवास धारण किया है 
वह श्रावक उसी समय एकान्त स्थानमें जाकर [ सोलंह पहर श्रर्थात्‌ ४८ घण्टेके लिये | 
हिसादि पाँच पापोंकों संकल्पपूर्वक त्याग करके, पाँचों इन्द्रियोंके विषयोंसे विरक्त होकर, 
मन, वचन और कायको वश रखे श्रर्थात्‌ तीन ग्रुप्तिका पालन करे । 

भावोर्थ४--- उपवासका सारा समय धर्मेध्यानादिमें व्यतीत करना चाहिए । एकान्त 
स्थानके बिना धर्मध्यान नहीं हो सकता, इसलिये एकान्त स्थान धर्मशाला, चैत्यालय 
वगैरहमें वास करे श्रौर मनमें विचार करे तो केवल धामिक बातोंका ही विचार करे, 
वचन बोले तो धाभिक बातोंका ही विवेचन करे, तथा कायकी चेष्टा करे तो अपनी 
मर्यादा प्रमाण क्षेत्रमे धर्मरूप ही करे, निर्थंक चलना+-फिरना न-करे। इस भाँति 
तीनों गुप्तियोंका पालन करे ॥१५३॥। 


पश्चात्‌ क्या करना चाहिए वह पताते हैंः- 


धर्मष्यानासक्तो वासरमतिवाह्म विहितसान्ध्यविधिम्‌ । 
शुचिसंस्तरे त्रियामां- गमयेत्स्वाध्यायजितनिद्र। ॥१५४॥ 


९ प्राचीन समयमें नगर-आमोंके बाहर धर्मात्माजन मुनिर्योके ठहरनेके छिए---आरामझे लिए 
अथवा सामायिक आदि करनेके लिए झोपड़ी आदि बनवा देते थे, उसे वसतिका कद्दते थे । अनेक नगरोंमें 
वसतिका आजकंछ भी देखनेमे आती है । 

२ सम्पूर्ण सावद्ययोगका त्याग-"-जिस समय साव्द्ययोगका त्याग करे उस समय «मैं सर्च 
सावगणयोगका त्यागी द्वोता हूँ?? ऐसी प्रतिन्ना करे । 


श्श्प्त : | पुरुषार्थे सिद्धि- उपाय 

अन्ययार्थ:--][ विहितसान्ध्यविधिम्‌ ] प्रात:काल तथा सन्ध्याकालकी सामायिकादि 
क्रिया करके [ वासरस ] दिवस [ धर्मध्यानासक्तः ] धर्मध्यानमें लीन होकर [ अतिवाह्य ] 
व्यतीत करे और [ स्वाध्यायजितनिद्रः ] पठन-पाठनसे निद्राको जीतकर [ शुचिसंस्तरे ] 
पवित्र बिस्तर ( चटाई आदि ) पर [ त्रियामां ] रात [ ममयेद््‌ ] पूर्ण करे । 


टीकाः-- धर्म ध्यानासक्तो बासर॑ अतिवाह्य विहवित सान्ध्यविधिम्‌ स्वाध्यायनितन्द्रिः 
शुचिसंस्तरे त्रियामां गमयेत्‌'-- अर्थ:---उपवास शअ्रंगीकार करके श्रावक, धर्मध्यानमें लीन 
होकर दिवस पूर्ण करके तथा सन्ध्यासमय सामायिक आदि करके तीन पहर तक पवित्र 
बिस्तरमें यथाशक्ति स्वाध्याय करते हुए रात्रि व्यतीत करे । 


“- भावाथ;:--यह उपवास धारणाका दिन है भ्रतः दोपहरके बारह बजेसे सन्ध्याकाल 
तक धर्मध्यान करना, फिर सामायिक करके स्वाध्याय करना पश्चात्‌ शयन करना और 
यथाशक्ति ब्रह्मचर्यश्नवका पॉलन करना । इसके बाद प्रात:काल चार बजे विस्तरकों 
छोड़कर जाग्र॒त हो जाना चाहिए ॥१४४॥। * हि 

ह इसके बाद क्‍या करना ९ 


प्रातः प्रोत्थाय ततः ऋला तात्कालिक॑ क्रियाकल्पम्‌ । 
निर्व॑त्त॑येद्ययोक्तः जिनपूजां प्रासुकेदन्ये! ॥१५५॥ 
अन्वयार्थः--[ वतः ] इसके बाद [ ग्रातः ] सुबह ही [ प्रोत्थाय | उठकर 
[ वात्कालिक ] प्रात:कालकी [ क्रियाकल्पम््‌ ] सामायिकादि क्रियायें [ कृत्वा ] करके 


[ प्रासुके ] प्रासुक अर्थात्‌ जीवरहित [ द्रव्य! | द्रब्योसे [ यथोक्त ] श्रार्ष ग्रन्थोमे कहे 
अनुसार [ बिनपूजां ] जिनेन्द्रदेवकी पूजा [ निर्वतियेत ] करे । 


टीका$ 





ततः प्रातः प्रोत्थाय वात्कालिकं क्रियाकल्पं कृत्वा यथोक्त आासुकेः द्रव्य 
जिनपूजां निर्वेतेयेत्‌---अर्थ:---शयनके वाद चार बजे ब्रह्ममुह॒तमें जाग्रत होकर सामायिक 


और भजन व स्तुति आदि करके, शौच-स्तानादिसे निवटकर प्रासुक आठ द्रव्योसे 
भगवानकी पूजा करना तथा स्वाध्याय आदि करना । 


पुरुषाथ सिद्धि-उपाय ] [ ११६ 


-भावार्थ:--श्राचार्योका अभिप्राय यहाँ प्रांसुक द्रव्योंसे पूजन करनेका है । श्रतरः 
जलको लोंग द्वारा "प्रासुक बना लेना चाहिए या जलको उबाल लेना चाहिये और 
उसी जलसे द्वव्योंकी धोता चाहिये । भगवावकी पृजामें अनेक प्रकारके सचित्त पदार्थ 
जेसे वारज्धी, मौसम्मी, गन्ना, इत्यादि सचित्त वस्तुएँ उपवासके ब्रतधारियोंको कदापि 
नहीं चढ़ाना चाहिये ।।१५५॥। 


उक्त न ततो विधिना नीत्वा दिवस ह्वितीयरात्रि च। 


आअतिवाहयेलयत्नादर्ध च तृतीयदिवसस्य ॥१४६॥ 
अन्वयार्थ:--[ ततः ] उसके बाद [ उक्तेन ] पूर्वोक्त [ विधिना ] विधिसे 
[ दिवस ] उपवासका दिन [ च ] और [ द्वितीयरात्रिं | दूसरी रातको [ नीत्वा ] व्यतीत 
करके [ च] फिर [ तूतीयदिविसस्य ]) तीसरे दिनका [ अर्थ ] श्राधा भाग भी 
[ प्रयत्नात्‌ ] अतिशय यत्नाचारपूर्वक [ अतिवाहयेत्‌ ] व्यत्तीत करे । 
ठीका+-- ततः उक्तेन विधिना दिवस नीत्वा च द्वितीय रात्रि नीत्वा च तृतीय द्विसस्य 
अर्ड्र ्रयत्नात अतिवाहयेत्‌*--अर्थ:--फिर जिस प्रकार धर्मध्यानपुर्वक पहले आधा दिन 
व्यतीत किया था उसी प्रकार दूसरा दिन भी व्यतीत करके, तथा जैसे स्वाध्यायपूर्वक 
पहली रात व्यतीत की थी वैसे ही दूसरी रात भी व्यतीत करके अत्यन्त प्रयत्नपूर्वेक 
तीसरा श्राधा दिन भी व्यतीत करना चाहिये । 
भावार्थ/--जिस प्रकार धारणाका दिन व्यतीत किया था उसी प्रकार पारणाका 
दिन भी व्यतीत करे । धारणासे लेकर पारणा तकका सोलह पहरका समय ( ४८ 
घण्टे ) -आावकको भले प्रकार धर्मध्यानपूर्वक ही व्यतीत करना चाहिये, वभी उसका 
उपवास करना सार्थक है; कारण कि विषय-कषायोंका त्याग करनेके लिये ही 
उपवासादि किये जाते है ।।!१५६।। 
अब उपवास करनेका फल बताते हैं।--- 
इति यः पोडशयामान्‌ गमयति परिमुक्तसकलसावद्: । 


तस्य तदानीं नियतं पूर्णमहिंसात्रत॑ भवति ॥१५७॥ 


१ आ्रा्ुक>-जो द्रव्य सूखा हो-पका हुआ द्यो-अग्नि पर तपाया हुआ हो --छव्॒ण तथा अम्छरस 
मिश्रित दो-कोल्हू, छुरी, चक्की आदि अन्त्रोंसे छिन्-भिन्न किया हुआ द्ो-तथा संशोधित द्वो, वह सभी 
प्रखुक --अचित्त है। यह गाथा स्वामी कार्तिकेय प्रन्थकी संस्कृत ठीकार्मे तथा गोमट्रसारकी केशबबर्णी 
कृत संस्कृत दीकामें सत्यवचनके भेदोंमें कद्दी गई दे । 


१२० ] [ पुरुषा्थंसिद्धि-उपाय 


अन्वयार्थ/ः-[ थः ] जो जीव [ इति ] इस प्रकार [ परिशुक्तसकलसावद्यः सन्‌ ] 
सम्पूरों पापक्रियाओ्रोंस रहित होकर [ षोडशयामान्‌ ] सोलह प्रहर [ गमयति ] व्यतीत 
करता है [ तस्य ] उसे [ तदानीं ] उस समय [ नियत ] निम्चयपूर्वक [ पूर्ण | सम्पूर्ण 
[ अहिसाव्रतं ] भ्रहिसाव्रत [| भवति ] होता है । 
टीका।-- इति ( पूर्वोक्तरीत्या ) य। ( भ्रावक१ ) परिमुक्तसकलसावद्ः पोडशयामान्‌ 
समयति, तस्य ( श्रावकर्य ) तदानीं नियतं पूर्ण अहिंसाबत॑ भवति'---अथ:--जिस प्रकारसे 
उपवासकी विधि बताई है उसी प्रकारसे जो श्रावक सम्पूर्ण आरम्भ-परिग्रहका त्याग 
करके सोलह प्रहर व्यतीत करता है उस श्रावकको उन सोलह प्रहरमें नियमसे पूर्ण 
अहिसाब्रतका पालन होता है । कि 
भावाथ:---उपवास तीन प्रकारका है। उत्कृष्ट उपवास १६ पहरका है, मध्यम 
उपवास १२ पहरका है, जघन्य उपवास ८ पहरका है । 
यथा (१) सप्तमीके दिन दोपहरकों १२ बजे उपवास धारण किया और नवमीके दिन 
दोपहरको १२ बजे पारणा किया-इस तरह १६ पहर हुए, यह उत्कृष्ट 
उपवास है। कि 
(२) सप्तमीके दिन सन्ध्या समय ५ बजे उपवास धारण किया और नवमीके दिन 
प्रात: ७ बजे पारणा किया । यह १२ पहरका मध्यम उपवास है। 
(३) जधन्य उपवास आठ पहरका है । अ्रष्टमीके दिन प्रातः: ८ बजे उपवास धारण 
किया और नवमीके दिल प्रातः ८ बजे पारणा किया। यह ८,पहरका 
जघन्य उपवास हुआ । इस भाँति उपवासका वर्णेत्र पूर्णो हुआ ॥१५७।। 


उपवासमें विशेषतः अहिसाकी पुष्टि 
भोगोपभोगहेतोः स्थावरहिंसा भवेत्‌ किलामीपास । 
भोगोपभोग विरहादूभवति न लेशोडपि हिंसाया। [॥१५८॥ 
अन्वयार्थ:---[ किल ] निश्चयसे [ अमीपास्‌ ] इस देशब्नरती श्रावककों [ भीगोप- 
मोगहेतो! ] मोग--उपभोगके हेतुसे [ स्थावरदविंसा ] स्थावर अर्थात्‌ एकेन्द्रिय जीवोंकी 


हिसा [ भवेत्‌ ) होती है परन्तु [ भोगोपमोगविरद्ात्‌ ] भोग-उपभोगके त्यागसे 
[ द्विंमाया ) हिंसा [ लेशः अपि ] लेशमात्र भी [ न भवति ] नही होती । 


पुरुषार्येसिद्धि-डपाय ] [ १२१ 


टीकाः---'किल अमीषाम्‌ ( श्रावकानास ) भोगोपभोगहेतो! स्थावरहिंसा भवेत्‌ ( अतः 
उपवासे ) भोगोपभोगविरहात्‌ हिंसाया। लेशो5पि न मवति'--अर्थ:--निश्चयसे इन देशत्नती 
श्रावकोंको भोगोपभोगके निमित्तसे स्थावर्राहिसा होती है, क्योकि वे त्रसहिसाके तो 
पूर्णांपसे त्यागी ही है। जब ग्रृहस्थ श्रावक उपवासमें समस्त आरम्भ-परिग्रह और 
पाँचों पापोंका सम्पूर्ण त्याग कर देता है तब उसे उपवासमें स्थावराहिसा भी नही होती । 
कारण कि भोगोपभोगका त्याग हो जानेसे हिसाका अंशमात्र भी नहीं रहा इसलिये 
अहिसा महात्रतका पालन हुआ ॥॥१५८।। 
इसी प्रकार उपवासमें अहिंसा महाव्रतकी तरह अन्य चार महाव्रत भी पालन हो जाते हैं 
यह बात बताते हैं।--- 
वाग्गुप्ते्नास्त्यनतं न समस्तादानविरहितः स्तेयम्‌ । 
नाजह्म मेथुनमुचः सड्ढो नाह्ुंप्यमूर्छस्य ॥१५९॥ 
अन्वया्थ:--और उपवासधारी पुरुषके [ बाग्गुप्ते | वचनगुप्ति होनेसे [ अनृतं ] 
असत्य वचन [न] नही है [ समस्तादानविरहितः ] सम्पूर्ण भ्रदत्तादानके त्यागसे 
[ स्तेयस्‌ | चोरी [न] नही है [ मैथुनमुचः ] मैथुन त्यागीको [ अब्नह्म ] भत्रह्मचर्य 
[ न] नही है और [ अंगे ] शरीरमे [ अमृर्लेस्थ ] ममत्व न होनेसे [ सह्नः | परिग्रह 
[ अपि ] भी [ न ] नही है । 
टीकाः-- वाग्गुप्तेः अनृतं नास्ति, समस्तादानविरहितः स्तेयं नास्ति, मेथुनमुचः अन्क्म 
नास्ति, अज्जे अपि अमूछस्य सज्न४ नास्ति ।--श्रथ:-- उपवासधारी पुरुषके वचनगुप्तिका 
पालन होनेसे सत्य महाव्रतका पालन होता है, बिना दी हुई समस्त वस्तुओंके अहण 
करनेका त्याग होनेसे श्रचौर्य महात्रतका पालन होता है, सम्पूर्ण मैथुन कमेका त्याग 
होनेसे ब्रह्मचर्य महान्रतका पालन होता है तथा शरीरमें ही ममत्वपरिणाम न होनेसे 
परिग्रहत्याग महाब्रतका पालन भी होता है। इस प्रकार चारों महान्नतोंका पालन 
उपवासमें हो जाता है ॥॥१५६९॥। 
अब यहाँ कोई शंका करे कि जब श्रावकको भी महात्त है और मुनियोंको भी महात्रत 
है तो दोनोंमें अन्तर क्या है 
इत्थमशेषितहिंसाः प्रयाति स महात्रतित्वमुपचारात्‌ । 
उदयति चरित्रमोहे लभते तु न संयमस्थानम्‌ ॥१६०॥ 


श्श्र ] [ पुरुषायंसिद्धि-उपाय 


अन्वयार्थ:--[ इत्थम्‌ ] इस प्रकार [ अशेषितहिंसा ] सम्पूरों हिंसाओंसे रहित 
[ सः ] वह प्रोषधोपवास करनेवाला पुरुष [ उपचारात्‌ ] उपचारसे श्रथवा व्यवहारनयसे 
[ महात्रतित्व॑ ] महात्रतपना [ प्रयाति ] पाता है, [ तु ] परन्तु [ चारित्रमोहे ] चारित्र- 
मोहके [ उदयति ] उदयरूप होनेके कारण [ संयमस्थानम्‌ ] सयमस्थान श्रर्थात्‌ प्रमत्तादि 
गुणस्थान [ न लभते ] नहीं प्राप्त करता । ; 


दीका;-- हत्थं अशेषितहिंसाः सा ( श्रावक्रः ) उपचारात्‌ मद्दावनतित्व॑ं प्रयाति, हु 
चारित्रमोहे उदयति ( सति ) संयमस्थानं न लभते'--श्रर्थ:---इस्त प्रकार जिसके हिंसा 
अवशेष नही है ऐसा श्रावक उपचारसे महात्रती कहलाता है। वास्तवमें वह महात्रती 
नही है, क्योकि प्रत्याख्यानावरण चारित्रमोहनीय कर्मके उदयमें युक्त होनेसे वह श्रावक 
महाब्रत संयमको प्राप्त नहीं हो सकता । 


भावार्थ/---वास्तवमे जिसके प्रत्याख्यानावरण क्रे-मान-माया-लोभका प्रभाव 
हो गया है वही महात्नती संयमी कहलाता है । परन्तु जिसके उन कषायोंका अभाव तो 
नही हुआ है किन्तु उन द्रव्यकूप पाँचों पापोंका अ्रभाव हो गया हो तो उसको उपचारसे 
महात्रत है; वास्तवमें महान्नत नही है, क्‍योंकि पूर्ण संयम प्रमत्तग्रुणस्थानमें ही प्रारम्भ 
होता है और वह प्रमत्त ग्रुणस्थान प्रत्याख्यानावरण कषायके श्रभाव बिना होता नहीं 
है । इस भाँति प्रोषधोपवासका वर्णन किया। यह प्रोषधोपवास सभी श्रावकोंको करना - 
चाहिये, क्योंकि इसमें पाँचों महापापोंका त्याग हो जाता है तथा पाँचों इन्द्रियोके विषय 
तथा कषायोंका दमन भी हो जाता है। जो ग्रुहस्थ केवल मान-बड़ाईके लिये ही 
उपवास अंगीकार करता है और अपने कषायोंका त्याग नहीं करता उसका उपवास 
करना न करना समान ही है ।१६०॥॥ * 


तीसरा शिक्षात्रत-भोगोपभोगपरिमाण 
भोगोपभोगमूला विरताविरतस्य नान्‍्यतो हिंसा । 
अधिगम्य वस्तुतत्त्वं स्वशक्तिमपि तावपि त्याज्यौ ॥॥१६१॥ 


अन्वयार्थ:--[ विरताबिरतस्प ] देशन्नती आ्रावकको [ भोगोपसोगमूला ] भोग भौर 
उपभोगके निमित्तसे होनैवाली [ हिंसा ] हिसा होती है [ अन्यतः ने ] अन्य प्रकारसे 
नहीं होती इसलिये [ते ] वह दोनों अर्थात्‌ भोग और उपभोग [अपि] भी 
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[ चस्तुतत्त्व॑ ] वस्तुस्वरूप [ अपि ] और [ स्वशक्ति ] श्रपनी शक्तिको [ अधिगम्य ] 
जानकर श्रर्थात्‌ अपनी शक्ति श्रनुसार [ त्याज्यौ ] छोड़ने योग्य है । 


टीकाः--विरताविरतस्य भोगोपभोगमसूला हिंसा भवति | अंन्यंतः न इति हेतो! भावकेन 
बस्तुतत्त्वं अधिगम्य तथा स्वशक्ति अपि अधिगम्य तो अपि भोगोपभोगोौ अपि त्याज्यौं-- 
ग्र्थ:---क्षत व श्रव्नतके धारी देशन्नती श्रावककों भोग श्रौर उपभोग पदार्थों सम्बन्धी 
हिंसा होती है, किन्तु श्रन्य प्रकारकी कोई दूसरी हिंसा नहीं होती । इसलिये वस्तुस्वरूप 
जानकर भर्थात्‌ इस वस्तुके भोगनेमें इतना दोष है, यह वस्तु भक्ष्य है, यह वस्तु अभक्ष्य 
है, ऐसा घिचार करके, तथा श्रपनी शक्ति श्रर्थात्‌ शरीर श्रौर परिणामोंकी शक्तिको 
जानकर जितना बन सके उतना भोगोपभोगका परिमाण करके शेषका त्याग कर देना 
चाहिए । 


भावार्थ:--जो एक बार भोगनेमें आवे उसे भोग कहते है | जैसे दाल, भात, 
रोटी, पूड़ी, दूध, दही, पेड़ा, जलेबी, पानी, पुष्पमाला इत्यादि सभी भोग पदार्थ है। 
जो बार बार भोगनेमे आवे उसे उपभोग कहते है। जैसे कपड़ा, बर्तन, घर, खेत, 
गाय, बैल, जेवर, सवारी इत्यादि सभी उपभोग पदार्थ हैं। श्रावकको इन पदार्थोके 
सम्बन्धसे हिंसा होती है इसलिये उसे इन हिंसाके कारणोंका भी शीघ्र ही त्याग करना 
चाहिये ॥॥१६१॥।। ह 
एकमपि प्रजिघांसुनिहन्त्यनन्तान्यतस्ततो5वश्यम्‌ । 
करणीयमशेषाणां परिहरणमनन्तकायानाम ॥ १६२॥ 
अन्वयार्थः--[ ततः ] कारण कि [ एकम््‌ ] एक साधारण शरीरकौ-- 
कन्दमुलादिकको [ अपि ] भी [ प्रजिधांछु. ] घात करनेकी इच्छा करनेवाला पुरुष 


[ अनन्तानि ] अनन्त जीवोंको [ निहन्ति ] मारता है, [ अतः ] इसलिये [ श्रशेषाणां ] 
सम्पूर्ण [ अनन्तकायानां ) अनन्तकायका [ परिहरणं ] परित्याग [ अवश्य ] अवश्य 


- [ करणीयस्‌ ] करना चाहिये | 


टीका:-- कं अपि प्रजियांछः अतः अनन्तानि निहन्ति ततः अशेषाणां अनन्तकायानां 
अच॒श्य परिहरण करणीयम्‌'--अर्थ:-एक कन्‍्दसुल सम्बन्धी जीवको खानेकी इच्छा 
करनेवाला ग्रहस्थ उस जीवके साथ साथ उसके आश्रय रहनेवाले साधारण अनन्त 


१२४ ] | [ पुरुषाय सिद्धि-उपाय 


जीव हैं उन सभीका घात करता है इसलिये साधारण अनन्तकायवाली जितनी वनस्पतियाँ 
हैं #ठन सभीका अवश्य त्याग करना चाहिये । घु 


भावाथेः--वनस्पति साधारण और प्रत्येक-इस तरह दो प्रकारकी होती है। 
इसमेंसे साधारण वनस्पतिका त्याग तो ग्रृूहस्थ श्रावकको सर्वथा ही कर देना चाहिये 
तथा यथाशक्ति प्रत्येक वनस्पतिका भी त्याग-करना चाहिये । भब यहाँ प्रत्येक और 
साधारणके सभी भेद-प्रभेद स्पष्टरूपसे कथन किये जा रहे हैं । 


पाँच स्थावरोंमेंसे पृथ्वीकाय, जलकाय, वायुकाय, अग्निकाय इन चारमें तो 
निगोदके जीव रहते नहीं, केवंल एक वनस्पतिकायमें ही रहते है। उसके प्रत्येक और 
साधारण इस प्रकार दो भेद हैं। जिस शरीरका एक ही स्वामी हो उसे प्रत्येक कहते 
हैं और जिस शरीरके अनन्त स्वामी हों उसे साधारण कहते हैं । प्रत्येकके भी दो भेद 
हैं। सप्रतिष्ठित प्रत्येक और अप्रतिष्ठित प्रत्येक । जो निगोद सहित हो अर्थात्‌ जिस 
शरीरका मूल स्वामी एक हो और उस शरीरके आश्रय अनन्त जीव रहते हो उसे 
सप्रतिष्ठित कहते हैं। जिस शरीरका मूल स्वामी एक हो और उसके आश्रय अनन्त जीव 
न रहते हों अर्थात्‌ निगोद सहित न हो उसे अप्रतिप्ठित प्रत्येक कहते हैं । 


साधारण वनस्पतिका लश्रण:--जिसको तोड़ने पर समान भज् हो, जिसके 
पत्तोंमें जबतक तन्‍्तु रेखा और नसाजाल न निकले हों, जिसकी मूल, कन्द, कन्दमूल, 
छाल, पत्ते, छोटी डाली, फूल, फल और बीजमें-उसके तोड़ते समय-समान भंग हो 
जाय तबतक वह सभी साधारण वनस्पति है और जब उनमें समान भंग न हो तब 
वही वनस्पति प्रत्येक हो जाती है । यद्यपि साधारण वनस्पति तथा सप्रतिष्ठित प्रत्येक 
वनस्पति---इन दोनोमें अनन्त जीव हैं तो भी साधारण वनस्पतिके शरीरमें जितने 
जीव हैं वे सभी उस शरीरके स्वामी हैं और उस वनस्पतिके तोड़ने-काटने पर उन 
सभी जीवोंका घात होता है और सप्रतिष्ठित प्रत्येक वनस्पतिके एक शरीरमें शरीरका 
स्वामी तो एक ही है किन्तु उस शरीरके आश्रय अनन्त जीव हैं वे सभी स्वामी नही हैं. | 


क% उन सभीका त्याग अर्थात्‌ उन सम्बन्धी रागका त्याग, बह्द भी मिथ्या अभिप्रायके त्यागरूप 
ओर स्वाश्रयके ग्रदृश्झखप सम्यग्दशनके बिना ध्यथार्थरीतिसे व्यवद्वार त्याग” नहीं कट्टछा सकता। 
घर्मजीवको त्रस व स्थावर जीवके भेद जानना चाहिये। दोइन्द्रिय आदिसे पंचेन्द्रिय तक जीवों को त्रस तथा 


पृम्वीकायिक, जलकायिक, वायुकायिक, आअग्निकायिक और वनम्पतिकायिक जीवोंको स्थावर कद्दते हैं । 
( स्याचर जीवको एकेन्द्रियपला है. ) 


पुरुषाथसिद्धि-ठपाय ]) [ १२५ 


और उस शरीरके स्वामीके मरने-जीनेके साथ उन समस्त जीवोंके मरने-जीनेंका कोई 
सम्बन्ध नही है। वस यही दोनोंमें भेद है। इसलिये गृहस्थ श्रावकको साधारण 
वनस्पतिका सर्वेधा ही त्याग करता चाहिये और सप्रतिष्ठित प्रत्येकका भी त्याग करना 
चाहिए क्योंकि एंक साधारण वनस्पतिके एक शरीरमें अनन्तानन्‍्त जीव रहते है। 
इसलिये जब हम एक आलू खाते है तब अनन्तानन्त जीवोंका घात करते हैं । 


झच यहाँ एक साधारण वनस्पतिका विचार किया जाता है। जैसे एक आलू या 
अ्दरख इत्यादि साधारण वनस्पतिका विचार करें तो उसमें लोकके जितने प्रदेश हैं 
उनसे असंख्यातगुने शरीर है उन्त सर्वे शरीरोंके पिण्डोंको 'स्कन्ध' कहते हैं, ( जैसे 
ग्रपना एक णरीर है ) | और उस एक स्कन्धमें असंख्यात लोक प्रमाण 'अण्डर' है, 
( जैसे अपने शरीरमें हाथ, पैर आदि उपांग है ) | और एक भ्रण्डरमें श्रसंख्यात 
लोकप्रमाण 'पुलवी' है, ( जैसे अपने हाथमें उँगलियाँ है )। और एक पुलवीमें 
श्रसंख्यात लोकप्रमाण 'आवास' है ( जैसे एक उँगलीमें तीन पोरे होते हैं ) श्रौर एक 
आ्रवासमें अ्संख्यात लोक प्रमाण निगोद शरीर” है ( जैसे एक पोरेमें अ्रनेक रेखायें हैं ) 
और एक निगोद शरीरमें सिद्ध राशिसे अर्थात्‌ श्रनन्त मुक्तात्माश्रोंसे-अनन्तग्रुने जीव हैं 
अर्थात्‌ सिद्धालयमें जो अनन्त सिद्ध जीव विराजमान है उनसे भी अनन्तगुने जीव एक 
निगोद शरीरमें है ( जैसे एक उँगलीकी रेखामें असंख्यात प्रदेश हैं ) इस प्रकार 
एक आलू श्रथवा साधारण हरीके ( आ्रान्ु-श्रदरख इत्यादिके ) ठुकड़ेमें अनन्तानन्त 
जीव रहते है । भ्रतः ऐसी वनस्पतियोंका शीघ्र ही त्याग कर देना चाहिये ॥१६२॥। 


आगे विशेषरूपसे बताते हैं-- े 
नवनीत॑ च त्याज्यं योनिस्थानं प्रभूतजीवानाम्‌ । 


यद्वापि पिएडशुद्धों विरुद्ममभिधीयते किव्चित्‌ ॥१६३॥ 


अनयार्थ:--[ च ] भौर [ प्रभूतजीवानाम्‌ ] बहुत जीवोंका [ योनिस्थानं ] 
उत्पत्तिस्थानरूप [ नवनीत॑ | मवखन श्रथवा लौनी [ त्याज्यं ] त्याग करने योग्य है । 
[वा ] अथवा [ पिण्डशुद्धी ] आहारकी शुद्धिमें [ यर्किचित्‌ ] जो किच्चित्‌ भी [ पिरुद्धं ] 
विरुद्ध [ अमिधीयते ] कहा गया है [ तत्‌ ] वह [ अपि ] भी त्याग करने योग्य है । 

टीकाः---'च प्रभृत जीवानां योनिस्थानं नवनीत त्याज्यम वा पिण्डशुद्धी यत्किचित्‌ 
विरुद्ध अभिधीयते तत्‌ अपि त्याज्यं ।-तथा बहुत जीवोकी उत्पत्तिका स्थान ( दहीमेसे 
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निकली ,हुई-भ्रश्ति पर बिना तपाईं हुई-लौनी ) जो मकक्‍्खन-ताजा मक्खन भी-त्याग 
करने योग्य है श्रौर आहारशुद्धिमें जो कुछ भी निषिद्ध हैं वह सभी छोड़ देना चाहिए । 


भावाथः--आचारशा्रमें जो पदार्थ अभक्ष्य और निषिद्ध बताये हैं उन सबका 
त्याग करना चाहिये । जैसे कि चमड़ेमें रखा हुआ अथवा चमड़ेका स्पर्श किया हुप्रा 
जल, तेल, घी, हीग तथा नलका पानो इत्यादि सभी जशुद्ध हैं अतः नहीं खाना चाहिये | 
एक मुहूत्ते अर्थात्‌ ४८ मिनिट्से अधिक समयका रखा हुआ कच्चा दूध, एक दिन 
उपरान्तका दही, बाजारका आटा, अ्रनजाना हुआ फल, बेगन, सड़ा हुआ अनाज, 
बहुबीजवाली वस्तु-नहीं खाना । मर्यादा उपरान्तके समयका आटा खाना नही चाहिये । 
( अचार, मुरब्बा, घुना हुआ अन्न, दहीबड़ा, अत्यन्त तुच्छफल, इत्यादि जो भी बस्तुये 
शात्रमें निषिद्ध हैं उनका त्याग करना चाहिये । ) बत्तीस श्रग्गुल लम्बा, चौबीस अंग्रुल 
चौड़ा मोटा स्वच्छ वच्ध लेकर उसे दोहरा करके पानी छानना चाहिये झऔर वही छता 
हुआ जल पीने तथा अन्य काममें प्रयोग करना चाहिये । उस छाने हुए कच्चे'पानीकी 
मर्यादा ४८ मिनटकी है । छाने हुए पानीमे यदि लोग, इलायची गोल मिरच इत्यादि 
कूटकर डाल दी जाय और वह इतनी मात्रामे डाली जाय कि पानीका रज्जु और स्वाद 
बदल जाय तो उस जलकी मर्यादा दो पहर अर्थात्‌ छह घण्टेकी है श्लौर जिस पानीको 
इतना उबाला जाय कि उसमें उछाला श्राने लगे उस शठाये हुए पानीकी' मर्यादा २४ 
घण्टेकी है उसके पश्चात्‌ वह भी किसी काममें नहीं लेना चाहिए । इस प्रकार पानीकों 
उपयोगमें लेना चाहिये । तथा पानीका गालन भी, जिस कुएँ आदिसे पानी लाया गया 
ही, उसी कुएँ आदिमें डालना चाहिए-अन्यमें नही । ( आटाकी मर्यादा शोतऋतुमे 
सात दिन, ग्रोष्मसें पाँच दित तथा बरसातमें त्तीव दिनकी है तत्पश्चात्‌ अहरा नही 
करना । ) इस तरह शआ्रावकको अपनी भोग-उपभोगकी सामग्रीमें विवेक रखकर त्याग 
श्ौर ग्रहण करना चाहिये । 


विशेष कहते हैं।--- 
अविरुद्धा अ्पि भोगा निजशक्तिमपेक्य धीमता त्याज्याः। 
अत्याज्येष्वपि सीमा कार्येक्दिवानिशोपभोग्यतया ॥१६४॥ 


ु अन्वयाथ---_ घीमता ] बुद्धिमान पुरुष [ निबजक्ति ] भ्रपनी शक्ति [ अपैक्ष्य ] 
देखकर [ अविरुद्धा; ] भ्रविर्द्ध [ भोगाः ] भोग [ अपि ] भी [ त्यान्याः ] छोड़ देवे 
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झौर जो [ अत्याज्येषु ] उचित भोग-उपभोगका त्याग न हो सके तो उसमें [ अपि ] 
भी [ एकदिवानिश्ोपभोग्यवया ] एक दिवस-रातकी उपभोग्यतासे [ सीमा ] मर्यादा 
[ कार्या ] करनी चाहिये । 


टीकाः---'धीमता निजरशर्क्ति अपेक्ष्य अविरुद्धाः अपि भोगाः त्याज्याः तथा अत्याज्येषु 
आपि एक दिवानिशोपभोग्यतया सीमा कार्या !--अ्रथ:--बुद्धिमान श्रावक भ्रपनी शक्तिका 
विचार करके, श्रावकके लिये खानेयोग्य पदार्थ है उसे भी जितना बन सके उतना छोड़ 
देवे और जो सर्वथा न छोड़ सके तो उसमें भी एक दिन, एक रात, एक सप्ताह, एक 
पक्ष, श्रादिकी मर्यादा करके क्रम ऋमसे छोड़े ( अर्थात्‌ यह भोग मुझे इतने ही कालमें 
भोगना है, अन्य कालमें मेरे त्याग है ऐसी मर्यादा कर लेवे ) ॥१६४।॥ 


अब पविशेष कहते हैं।-- 


पुनरपि पूर्वकृतायां समीक्षय तात्कालिकीं निजां शक्तिम। 
सीमन्यन्तरसीमा प्रतिदिव्स भवति कत्तेव्या ॥१६४॥ 


अन्वयार्थ:--[ पूर्वकृतायां ] पहले की हुई [ सीमनि ] मर्यादामें [ पुनः ] फिरसे 
[ अपि ] भी [ तात्कालिकी ] उस समयकी अ्र्थातू वर्तमान समयकी | निजां ] श्रपती 
[ श्क्तिम्‌ ] शक्तिको [ समीक्ष्य | विचार कर [ ग्रतिदिवरस ] प्रत्येक दिन | अन्तरसीमा ] 
मर्यादामें भी थोड़ी मर्यादा [ कत्तव्या भवति ] करना योग्य है । 


टीकाः--पुनरपि पूर्वक्ृतायां सीमनि तात्कालिकीं निजां शक्तिम्‌ समीक्ष्य श्रतिद्वस 
अन्तर सीमा कर्तव्या मत्रति !--अर्थ:--पहले जो एक दिन, एक सप्ताह इत्यादि ऋमसे 
त्याग किया था उसमें भी भ्रपती वर्तमान शक्ति देखकर घड़ी, घन्टा, पहर इत्यादिकी 
थोड़ी थोड़ी मर्यादा करके जितना त्यांग बच सके उतत्ता त्याग करना । इस प्रकार 
श्रपने भोग-उपभोगकी सामग्रीके पदार्थोकी सख्या तथा जितने कालकी मर्यादा कम कर 
सके उतनी अवश्य कम करना चाहिये । इसीमे झात्माका #कल्याण है ॥१६५॥ 





# यहाँ भूमिकाजुसार ऐसा राग आता है उसका ज्ञान करानेके लिए उपदेशवचन है। भात्माका 
कल्याण तो अन्तरझसें निजकारणपरमात्माके आशअयसे होनेवाली शुद्धिन-बीतराग भाव दै। वहाँ अश्युभसे 
बचनेके लिए जो शुभराग आता दै उसे उपचारसे--व्यवद्वारसे भछा कहदनेकी रीति है। 
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ह * विशेष बताते हैं।-- 
इति यः परिमितभोगेः सन्तुष्टस्त्यजति बहुतरान्‌ भोगान्‌ । . 
बहुतरहिंसाविरह्मततस्याउहिंसा विशिष्ट स्थात्‌ ॥१६६॥ 
अन्वयाथ/--न यः ] जो ग्रहस्थ [ इति ] इस प्रकार [ परिमितमौंगे! ] मर्यादारूप 
भोगोंसे [ सन्‍्तुष्ठः ] सनन्‍्तुष्ट होकर [ बहुतरान्‌ ] बहुतसे [ भोगान्‌ ] भोगोको [ त्यजति | 
छोड देता है [ तस्थ ] उसके [ बहुतरहिंसाविरहात्‌ ] अधिक हिसाके त्यागसे [ विशिष्टा 
अहिंसा ] विशेष अहिसात्रत [ स्यात्‌ ] होता है । 
दीकाः--“य। इति परिमितभोगेः सन्तुष्टः बहुतरान्‌ भोगान्‌ त्यजति तस्य बहुतरहिंसा- 
विरहात्‌ विशिष्ट अहिंसा स्थात्‌ !--अर्थ:-- इस प्रकार जो श्रावक भोग-उपभोगके पदार्थोसि 
सन्तुष्ट होता हुआ बहुतसे भोगोपभोगके पदार्थोको छोड़ देता है उसके बहुत हिंसा न 
होनेसे विशेषरूपसे अहिसान्नत होता है । 
भावाथ;--जो श्रावक भोग-उपभोगके पदार्थोकों मर्यादापूर्वक त्याग करता ही 
रहता है उसके उतने ही अंशोमें सन्‍्तोष प्रगट होकर लोभादि कषायके त्यागरूप सम्यक्‌ 
अहिंसा प्रगट होती है। उस भोग उपभोगके निमित्तके अवलम्बन करनेसे हिसारूप 
भाव होते थे उसका त्याग होनेसे भाव हिंसा नही हुई श्रौर पर जीवोंकी हिंसा न होनेसे 
द्रव्यहिसा नही हुई तथा उतने ही अंशोमें लोभ कषायका त्याग हो जानेसे भावहिसा 
भी नहीं हुई। इसलिये ( अकषाय-ज्ञातास्वरूपमें सावधान ऐसे ) त्यागी मनुष्यको 
अवश्य हो विशेष अहिंसा होती है। इस प्रकार भोगोपभोगपरिमाण नामक तीसरे 
शिक्षानब्रतका वर्णन किया ॥१६ ६॥। 


अव चौथा वेषाइच ( अतिथि संविभाग ) शिक्षात्रतका वर्णन करते हैं।-- 
विधिना दातृगुणवत्ता दव्यविशेषस्य जातरूपाय । 
स्वपराजुग्रहहेतोः कत्तव्यो5वश्यमतिथये भाग: ॥१६७॥ 
अन्दयारथ+---[ दाठगरुणवता ] दातारके ग्रुणोसे युक्त गृहस्थके द्वारा [ #जातरूपाय- 
अतिथये ] दिगम्वर मुनिको [ स्वपराजुग्रहहदेतीः ] अपने और परके अनुग्रहके लिये 


के जातरूपा-- जन्मप्रमाण ( निर्दोष ) जैसे रूपमें था चैसा अर्थात्‌ नग्न दिगम्बर, अथवा उत्तम 
गुणों सदित अतिथि | अनिधि>+जशिसके आागमनकी तिथिका नियम न हो । 
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[ द्रव्यविशेषस्य ] विशेष द्रव्यका भ्र्थात्‌ देने योग्य वस्तुका [ भागः ] भाग [ विधिना ] 
विधिपूर्वक [ अवश्यम्‌ ] अवश्य ही [ कर्चव्यः ] करना चाहिये । 

| टीकाः-_विधिना दातृगुणवता द्रव्यविशेषस्प जातरूपाय अतिथये स्वपरानुग्रहहेतोः 
अवश्य॑ भागः कचंव्य; ।--अ्र्थ:---तवधाभक्तिपुर्वेक तथा दातारके सम्रगुणोसे संयुक्त श्रावक 
है उसको दान देने योग्य वस्तुप्नोंका जो ग्रुणवान पात्र है उनकों अपने तथा परके 
उपकारके लिए अवश्य दान करना चाहिए । | 


भावाथ!--श्रावक जो न्यायपूर्वक धन उपार्जन करते हैं उन्हें भ्रपने धनमेंसे 
थोड़ा-बहुत धन चार प्रकारके संघके दान निमित्त श्रवश्य निकालना चाहिये श्रौर उसे 
उसका विधिपूर्वक दान देना चाहिए। ऐसा करनेसे उसके घनका सदुपयोग होगा, 
कर्मोकी निजेरा होगी और चतुविध संघ अपने तपकी वृद्धि करेगे ॥१६७।। 

[ आये हुए योग्य श्रभ्यागतको प्रतिदिन भोजनादिकका दान करके पश्चातू स्वयं 
भोजन करे ऐसा श्रावकोंका नित्यकर्म है, उसे अतिथिसंविभाग कहते हैं । उसमें ज॑सी 
विधि हो, जैसा दाता हो, जैसी वस्तुका दान करे तथा जैसा पात्र हो वैसा ही फल 
प्राप्त होता है। ] 

नवधा भक्तिके नाम३-- 
संग्रहमुचस्थानं पादीदकमर्चनं प्रणाम च्‌।. 
वाकायमनः शुद्धिरेषणशुद्धिश्र विधिमाहुः ॥१६८॥ 


अन्वयार्थः--[ च] भौर [ संग्रदम्‌ ] प्रतिग्रहण [ उच्चस्थान॑ .] ऊँचा श्रासन देना 
[ पादोदऊक॑ ] चरण धोना [ अचेनं ] पूजा करना [ प्रणाम ] नमस्कार करना [ चाकाय- 
मनः शुद्धि! | मनशुद्धि, वचनशुद्धि श्रौर कायशुद्धि रखना [ च | भौर [ एपणशुद्धिः ] 
भोजन शुद्धि--इस प्रकार आ्राचायतरि [ विधिस्‌ ] नवधा भक्तिरूप विधि [ आहु। ] 


कही है । 

टीकाः-- संग्रहम्‌, उच्चस्थानें, पादोदर्क 
मनशुद्धिः, एपणशुद्धिः, इति विधिम्‌ 
सुनिराजको बड़े आदरपुर्वक भोजनके 
२-उच्चस्थान श्रर्थात्‌ घरमें लेजाकर उन्हें 
प्रासुक-निर्दोष जलसे चरण घोता, ४-अर्चन अर्थात्‌ 


एक 


$, अर्चन॑, प्रणाम, वाकूशद्धिः, कायथुद्धिः, 
आहु। ।-१-संग्रह अर्थात्‌ पड़गाहन करना, 
लिये विनती करते हुए अपने घरमें प्रवेश कराना 
उच्च आसन पर बैठाना, ३-परादोदक अर्थात 
उत्तम अष्टद्रव्यसे उनकी पूजा 


१३० ] [ पुरुषायंसिंद्धि-ठपाय 


करना अथवा केवल श्रर्थ चढ़ा देना, ५-प्रणाम अर्थात्‌ पुजनके बाद नम्रीभूत होकर 
तमस्कार करना ओर तीन प्रदक्षिणा देता, ६-वाकृशुद्धि अर्थात्‌ विनयपूर्वक वचन 
बोलना, ७-कायशुद्धि अर्थात्‌ श्रपने हाथ और शरीर शुद्ध रखना तथा उनकी सेवा 
करना, ८-मनशुद्धि अर्थात्‌ मन शुद्ध करते हुए दान देनेमें भक्ति और सेवारूप परिणाम 
रखना-खोटा परिणाम न करना | &-एषणशुद्धि भर्थात्‌ आहारकी शुद्धि रखना, 
श्राह्दरकी सभी वस्तुर्य.ं निर्दोष रखना । इस प्रकार तवधाभक्ति पूर्वक ही दान देनेका 
विधान कहा है अत: इसी तरह आहार दान देना चाहिए । यह नवधाभक्ति मुनिमहा- 
राजके लिये हो है, श्रन्यके लिये तो योग्यतानुसार होनी चाहिये । 


( भावार्थ:--जो उत्तम पात्र हैं भर्थात्‌ मुनिराज हैं उन्हे इत नव प्रकारके 
विधानपूर्वक ही ,दान देना चाहिये-। शेष जो मध्यम और जघन्य पात्र हैं उनके दानमें 
यथायोग्य हीनाधिक अपना तथा पात्रका ग्रुण विचारकर विधान करना । और जो 
श्रपात्र हैं उनके लिये प्रतिग्रहादि विधान नहीं करना क्योंकि विषय कषाय संयुक्त 
प्रश्रद्धानी-पापी जीवोंका आदर-सत्कार करनेसे महापाप उत्पन्न होता है शौर उनके 
पापकी अनुमोदना ग्ाती है श्रतः अपान्रोंकी भक्ति नही करना | यदि कोई श्रपात्र दीन- 
दुखी श्रौर पीड़ित दिखाई पड़े तो दया करके उसका दुख निवारण कर देना परन्तु 
उसका ( धममे-बुड्धिसि ) आदर-संत्कार नहीं करना ) ॥१६८॥। 


अब दातारके सात गुण बताते हैंः-- 


ऐहिकफलानपेज्ञा. ज्ञान्तिर्निष्कपटतानसूयत्वस्‌ । 
अविषादित्वमुदित्वे निरहझ्ञरित्वमिति हि दातृग्र॒णाः॥१९६६॥ 


अन्वयार्थः---[ ऐहिकफलानपेक्षा ] इस लोक सम्बन्धी फलकी इच्छा न- रखना, 
[ क्षान्ति | क्षका अथवा सहन शीलता, [ निष्कृपदता ] निष्कपटता, [ अनद्वयत्व ] 
ईर्षारहित होना, [ अविषादित्वप्रदित्वे ] प्रखिन्नभाव, हर्षभाव और [ निरहड्भारित्व ] 
भ्रभिमान रहित होना [ इति ] इस प्रकार यह सात [ हि ] निमश्ववसे [ दातुगुणाः ] 
दातारके ग्रुण हैं । 


हि टीकाः-- हि ऐट्िकफलानपेक्षा, क्षान्तिः, निष्कपटता, अनक्षयत्वं, अविषादित्व॑, मुदित्वं, 
निरइड्भारिलम्‌ इंति सप्त दाठमुणाः सन्ति! |---श्रर्थ --- १-ऐटिकफल अनपेक्षा--दान देकर 
इस लोक सम्बन्धी यश-सौभाग्य आदि अथवा अच्छे भोगोपमोगकी सामग्री मिलने 
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ग्रादिकी इच्छा-न करे-। २-क्षान्ति--दान देते समय क्षमाभाव- धारण करे | ३- 
निष्कपटता--कपट न करना--बाह रमें भक्ति करे और श्रन्तरज्भमें परिणाम खराब रखे 
ऐसा नहीं करना । ४-अनप्ूय॒त्व--दूसरे दातारके प्रति ईर्षाभाव-दुर्भाव न रखना 
अर्थात्‌ अपने घर मुनिराजका श्राहदार न हो शौर दूसरेके घर हो जाय तो दूसरेके प्रति 
बुराभाव न करना । ४-अविषादित्व--विषाद न करना अर्थात्‌ हमारे यहाँ भ्रच्छी वस्तु 
थी वह हमने उनको यों ही देदी, अथवा हमारे यहाँ अ्रच्छी वस्तु थी वह हम नहीं दे 
सके, ऐसा खिन्न परिणाम न करे । $-पझुदित्व--दान देकर हें बहुत करे बर्थात्‌ 
अत्यन्त श्रानन्दित होवे । ७-निरहड्जारित्व--अ्भिमान न करना अर्थातू हम बड़े दातार 
हैं ऐसा मनमें अभिमान न करना । इस प्रकार यह #सात ग्रुण दातारके हैं वह प्रत्येक 
दातारमें ग्रवश्य होना चाहिये। इस भाँति नव प्रकारकी भक्तिपूर्वेक तथा सात गुण संयुक्त 
जो दातार दान देता है वह दान-विशेष फल भ्रदान करता है। यदि यह ग्रुण दातारमें 
न हो तो वह दिया हुआ दान बहुत फल देनेवाला नही होता ॥१६६॥। 

किन वस्तुओंका दान करना चाहिये यह अब बताते हैं।-- 

रागढ्रेषासंयममददुःखभयादिक न यत्कुरुते । 
. द्वव्य॑ तदेव देयें सुतपः स्वाध्याय बृद्धिकरम्‌ ॥१७०॥ 

अन्वयार्थ:--[ यत्‌ ] जो [ द्रव्य] दत्य [ रामद्रेपासंयममदढु!खभयादिक ] राग, 
देष, असंयम, मद, दुःख, भय आदि [ न कुरुते | नही करता हो और [ छुतपः स्वाध्याय 
वृद्धिकरम्‌ | उत्तम तप तथा स्वाध्यायकी वृद्धि करनेवाला हो [ तत्‌ एवं ] वही [ देय॑ ] 


देने योग्य है | 

टीकाः--यत्‌ ( वस्तु ) रागद्धेष असंयम मद दुःख भयादिक न कुरुते तत्‌ एवं सुतपः 
स्वाध्यायबृद्धिकरं द्रव्य देय॑' [--अर्थ:--जो वस्तु राग, द्वेष, असंयम, मद, दुःख और 
भयकी उत्पत्तिका कारण न हो वथा, जो वस्तु तप व -शासत्नस्वाध्यायको वढ़ानेवाली हो 
उसीका ही- दान करना चाहिये । जिस द्वव्यका दान देनेसे अपने कर्मोकी निर्जरा हो और 
पात्र-जीवोको तप, स्वाध्याय आदिको वृद्धि हो ऐसे द्रव्यका ही दान श्रावकको देना 


“7१ रू्वकरण्डआवकांचार गाया १३३ में दाताके खात शुण इस भाँति हैं--१-मक्तिधमंमें 
तत्पर रहकर, पात्रोंके गुणोंके सेवलर्म छीन रहकर पात्रको अंगीकार करे, प्रमाद्रद्दित, ज्ञानसद्दिव, 
शान्तेपरिणासी हुआ पात्नकी भक्तिमें प्रवर्च। रे-तुष्टि- देनेमें अति आसक्त, पात्र छामको परम निधानका 
लाभ माने। ३-श्रद्धा -विज्ञात *“अलोल॒प ६-सात्विक ७-क्षमा | 
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चाहिये । किन्तु ऐसा गरिष्ठ भोजन भश्रादि नहीं देना चाहिये जिससे आलस्य आदिकी 
वृद्धि हो । ऐसा उत्कृष्ट दान चार प्रकारका है । १-आहारदान--क्षुधा निवारणंके लिए 
तथा शरीरकी स्थिरताके लिए आहार देना प्रथम दान है। २-भौषधदान--रोगादिकी 
पीड़ा दूर करनेके लिए दवा देना द्वितीय दान है । ३-ज्ञानदान---अज्ञानका नाश और 
ज्ञानका विकास करनेके लिए शास्त्र श्रादिका देना तृतीय ज्ञानदान है । 9-अभयदान--- 
भय निवारण करना तथा जंगलमें फोंपड़ी, वसतिका, धर्मेशाला, आदि वनवाना, अँधेरे 
मार्गमें प्रकाशकी व्यवस्था इत्यादि करवाना चतुर्थ दान है। ( श्रथवा--भिक्षा, 
उपकरण, ओऔषध, प्रतिश्रयके भेदसे चार प्रकारका दान है। भिक्षा अर्थात्‌ आहार, उप- 
करण, श्रर्थात्‌ धंर्मके लिए उपकारी शात्रादि, श्रौषध अर्थात्‌ रोग मेटनेके लिए दवा, 
प्रतिश्रय अर्थात्‌ वस॒तिका--इनका दान देना थोग्य है'। ) इस प्रकार श्रात्मकल्याणके 
निमित्त दान देन! वही वास्तविक दान है परन्तु जिन॑ वस्तुओके दान देनेसे संसारके 
विषय आदि तथा रागद्वेषकी वदूंद्धि हो ऐसा दान नहीं देना चाहिए । 
भावाथ:--( जैसे पुंथ्वी, मकान, घोड़ा, हाथी, गाय, सोना, चाँदी, त्री, शख्र 
इत्यादि जो वस्तुयें रागादिभावकी उत्पन्न करनेवाली हों श्रथवां काम्रोद्दीपतादि विकार 
भावोंको उत्पन्न करनेवाली हो अथवा विषादिक वस्तुये-जो दुख -देतेवाली हो उनका 
दान नहीं देना चाहिये क्योंकि यह सब कुदान हैं। इनके दान देनेसे हलकी गतिके 
बन्धके अलावा और कुछ नही होता अतः ऐसा कुदांन नहीं करना चाहिए ) ॥१७०॥। 
अब पात्रोंका मेद बताते हेंः-- 
पाह्न अिभेंदमुक्तः संयोगो मोक्तकारणगुणानाम्‌ । 
झविरतसम्यग्ट॒ष्टि: विरताविरतश्र सकलविरितश्न ॥ १७१॥ 
अन्वयार्थ:--]_ मोक्षकारणगुणानाम्‌ ] सोक्षके कारणरूप गुणोंके अर्थात्‌ सम्यग्द्शन, 
सम्यग्जान और सम्यकूचारित्ररूप गुणोंके [ संयोगः ] संयोगवाला [ पात्र ] पात्र 
[ अभिरतसम्यन्दष्टिः ] ब्रतरहित सम्यस्दृष्टि [ चे ] तथा [ पिरताबिरतः ] देशब्रती [ व ] 
और [ सकलविरतः ] महात्नती [ त्रिमेदं ] तीन भेदरूप [ उक्तम्‌ ] कहा गया है । 
दीकाः--'मोक्षकारणगुणानां संयोग: पात्र त्रिमेदं उक्तम सकलविरतः च विरताविरतः 
च अधिरतसम्यन्धष्टि च इति --अर्थ:--मोक्षका कारण सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और 


सम्यकचारित्रकी एकतारूप संयोग जिसमे पाया जाय वह पात्र कहलाता है | वह उत्तम, 
मध्यम और जघन्यके भेदसे तीन प्रकारके हैं । 


पुरुषायसिद्धि-उपाय ] ([ १३१३ 


भावा्थ:--सकलचारित्र श्र सम्यवत्वसहित महामुनि उत्तम पात्र हैं, देशचारित्र 
श्रौर सम्यकक्‍त्वसहित श्रावक मध्यम पात्र है और ब्रतरहित सम्यक्त्वसहित श्रावक जघन्य 
पात्र हैं। जिस जीवको सम्यग्दर्शन प्राप्त हो चुका है वही पात्र कहे जाने योग्य है । 
सम्यरद्शेनके अभावमें किसी प्रकारकी पात्रता नही हो सकती इसलिये द्रव्यलिंगी मुनि 
पात्र नही है अपितु उत्तम कुपात्र है, क्योंकि उसे सम्यग्दर्शन नही है। श्रब यहाँ 
विचारनेकी बात यह है कि पात्रका भेद व्यवहारसम्यग्दर्शनकी श्रपेक्षासे है अथवा 
निश्चयसम्पग्दशेनकी अपेक्षासे ? यदि निश्चयसम्यग्दशनकी अपेक्षासे माना जाय तब तो उत्तम 
पात्रकी पहिचान करना साधारण जनकी बुद्धिके बाहरकी बात है, श्रौर यदि व्यवहार- 
सम्यग्दर्शनकी अपेक्षासे माना जाय तो प्रथम गुणस्थानवाला जीव भी व्यवहारसम्यर्हष्टि 
, हो सकता है और वह उत्तम पात्रकी गणनामें आ सकता है ! इसलिये द्रव्यलिंगी मुनि 
भी उत्तमपात्र हो सकता है और यही ठीक भी लगता है । कारण कि पात्रकी पहिचान 
करना श्रावकका कार्य है। श्रावक जिस बातकी जितनी परीक्षा कर सकता है उतनी 
ही करेगा, अ्रतः' द्रव्यलिगीको भी ( व्यवहार ) पात्रता हो सकती है। इसलिये 
व्यवहारसम्यग्दर्शनसे पात्नोंकी परीक्षा करके उनको यथायोग्य विनय, आदरपूर्वक दान 
देना योग्य है ( श्र्थातृ जो पात्र व्यवहार रत्नत्रयसे संयुक्त हों उसे यथायोग्य विनयपूर्वक 
दान देना उचित है। ) इसके अतिरिक्त दुखी जीवोंको करुणा भावसे दान देना चाहिए, 
भक्तिभावसे नही । [ क्योंकि उन मिथ्याहृष्टि पापी जीवोंकी विनयसे विनयमिथ्यात्व 
होता है तथा उनके पापकी अ्रचुमोदनासे स्वयं भी उनके समान पापी होता है। ] 


जो दुखी नहीं हैं, श्रपनी आजीविका करनेमें समर्थ है, व्यसनी और व्यभिचारी 
हैं उन्हें दान नहीं देना चाहिये। उत्तको दान देनेसे अनेक पाप उत्पन्न होते हैं अत: उन्हें 
दान कदापि न देवे । उत्तम पात्रको दान देनेसे उत्तम भोगभूमि, मध्यमपात्रको दान 
देनेसे मध्यम भोगभूमि, और जघन्यपात्रको दान देनेसे जघन्य भोगभूमि तथा कुपात्रको 
दान देनेसे कुभोगभूमि मिलती है । और शअ्रपात्रकों दान देनेसे नरकादि गतिकी प्राप्ति 


होती है । 
जैसा कि रयणसारमें कहा है किः-- 
“सप्पुरितताणं दाणं कप्पतरूणं फलाण सोहं वा। 
लोददीणं दाणं जई विमाण सोहा सब्बस्स जाणोई ॥२६॥! 


१३४ ] [ पुरुषाथसिद्धि-उपाय 


: अथ।--सत्पुरुषोंको दान देना तो कल्पवृक्षकी तरह शोभायमान- है श्रर्थात्‌ शोभा 
भी होती है और मनवांछित फलकी प्राप्ति भी होती है। तथा लोभी, पापी पुरुषोको 
दान देना मुर्देके विमानकी तरह शोभा है अर्थात्‌ शोभा तो होती है परन्तु दुख भी 
होता है | जैसे मुर्देकी ठठरीका विमान बनाकर उसे संजाकर निकालनेसे लोकमें कीर्ति 
और शोभा तो होती है परन्तु घरके धनी ( स्वामी )को दुखदायक होता है, इसी 
प्रकार लोभी, अपात्रको दान देनेसे लोकमें यश तो होता है परन्तु दातारकों महान पाप 
उत्पन्न होता है और उसका फल बुरा मिलता है, अभ्रच्छा वहीं मिलता । ऐसा जानकर 
पान्न श्रपानत्नका विचार करके ही दान देना योग्य है ॥॥१७१।। ह 

दान देनेसें हिंसाका त्याग होता है 
हिंसायाः पर्यायो लोभोउ5त्र निरस्यते यतो दाने । 
तस्मादतिथिवितरणं हिंसाव्युपरमणमेवेष्टप ॥॥१७२॥ . 
अन्वयार्थ/-[ यत३ ] कारण कि[ अन्न दाने ] यहाँ दानमें [ हिंसायाः ] हिंसाकी 
[ पर्योयः ] पर्याय [ छोमः ] लोभका [ निरस्यते ] नाश करनेमें आता है, [ तस्मात्‌ ] 
इसलिये [ अतिथिबितरणण ] अतिथिदानको - [ हिंसाव्युपरमणमेव ] हिसाका त्याग ही 
[ इष्टम्‌ ] कहा है । 
टीका१-यतः अन्न दाने हिंसायाः पर्यायः -लोभः निरस्यते तस्मात्‌ अतिथि वितरणं 
हिंसाव्युपरमर्ण एवं इृष्टम” ।--श्रथ:---इस दानमें हिसाका एक भेद जो लोभ है उसका 
ग होता है क्योंकि लोभ छूटने पर श्रपनी वस्तु दी जाती है इसलिये अतिथि पात्रको 
दान देना हिंसाका ही 'त्याग है । 
भावाथः--वास्तवमें जब अपने अन्तरंग कषाय जो लोभ है उसका त्याग होने पर ही 
अपने परिणाम बाह्य वस्तुको वितरण करनेके होते हैं, इसलिये लोभ कषायका त्याग 
ही वास्तविक दान है और वह लोभ कषाय भावहिंसाका एक भेद है, इसलिये जों सत्पुरुष 
दान करते हैं वे ही वास्तवमें श्रहिसान्नतका पालन करते हैं ।॥१७२॥। | 
गृहमागताय गुणिने मधुकरवृत्या परानपीडयते। 
वित्तरति यो नातिथये स कथथ न हि लोभवान्‌ भवति ॥१७३॥ 


अन्वयाथे3[ यः ] जो गृहस्थ [ ग्रहमागताय ] घर पर आये हुए [ गुणिने ] 
संयमादि ग्रुणोसे युक्त और [ मधुकरबृत्या ] स्लमर समान वृत्तिसे [ परान्‌ ] दूसरोंको 


पुरुषाथ सिद्धि-उपाय ] [ १३४: 


| अपीडयते ] पीड़ा न देनेवालें [ अतिथये] अतिथि साधुको [ न वितरति ] भोजनादि 
नही देता, [ सः ] ( वह [ लोभवान्‌-] लोभी-[ कर्थ ] कैसे [ नहि भवति ] न हो ) ? 

टीकाः---यः ग्रहमागताय गुणिने परान्‌ अपीडयते अतिथये न वितरति सः लोभवान्‌ 
कर्थ नः भव॒ति !--अर्थ:--अपने आप स्वयमेव घर पर आये हुए तथा रत्ननत्रयादि गुण 
सहित और भ्रमर जैसी वृत्तिसे दाताकों कष्ट न पहुँचानेवाले श्रतिथि मुनि महाराज 
इत्यादि है, उनको जो ग्रहस्थ-श्रावक दान नही देता वह लोभ-हिंसा संयुक्त कैसे न 
हो ? अवश्य ही हो । ( क्योंकि शअन्तरज्भ॒महा कृपण बुद्धिके कारण ही तीज लोभ 
पाया जाता है इसीलिये अ्रतिथिको दान देनेके भाव नही होते । ) 


भावार्थ:--जिस प्रकार भौरा सभी फूलोंकी वासना लेता है परन्तु किसी भी 

फूलको पीड़ा नही पहुँचाता उसी प्रकार मुनि महाराज आदि अभ्तिथि भी किसी भी श्रावक 
गृहस्थको किसी भी प्रकारको बाधा-पीड़ा न पहुँचाते हुए आहारादिक ले लेते हैं, 
उनसे यह नही कहते कि तुम मेरे लिये भोजन बनाओ अथवा भोजन दो । परन्तु 
श्रावक जब स्वयं आदर-भक्तिपूर्वक बुलाता है तब वह थोड़ासा रूखा-सूखा शुद्ध प्रासुक 
जो भी आहार मिल जाय वह ग्रहण कर लेते है। इसलिये जो श्रावक ऐसे महा-संतोषी 
ब्रतियोंको भी दान नही देता वह अवश्य' हिंसाका भागीदार होता है भौर उसके 
अतिथिसंविभागब्रत कदापि नहीं होता ॥॥१७३॥।। 

कृतमात्मार्थ मुनये ददाति भक्तमिति भावितस्त्याग: । 

अरतिविषादविमुक्तः शिथिलितलोभो भवत्यहिंसेव ॥१७४॥ 


अन्वयार्थ:--[ आत्मार्थ ] अपने लिए [ कृतम्‌ ] बनाया हुआ [ भक्तम्‌ ] भोजन 
[ म्ुुनये ] सुनिको [ ददाति ] देवे [ इति ] इस प्रकार [ भावितः ] भावपूर्वक [ अरति- 
विषादविध्ुक्तः ] अप्रेम और. विषादरहित ठथा [ शिथिलितलोभ। ] लोभको शिधिल 
करनेवाला [ त्यागः ] दान [ अहिंसा एवं ] अहिसा स्वरूप ही [ भवति | है । 

टीकाः-- आत्मार्थ कत॑ श्क्तम सुनये ददाति इति भावितः त्याग? अरतिविपादगिमृक्तः 
शिथिलितलोमः अहिसैव भवति' ।--अ्र्थ:--जो श्रावक अपने लिये बनाया हुआ भोजन 
वह मैं 'मुनि महाराजको देता हूँ इस प्रकार त्यागभावको अंगरीकार करके, दान देनेमें 
प्रति-पश्चाताप, विषाद श्रादि दोषोका त्याग करके जिसका लोभ भिथिल हुआ है ऐसे 


श्रावकके अवश्य अहिंसा होती है । 


श्श्क्ष [ पुरुपार्थसिद्धि-उपाय 

भावाथ+---इस अतिथिसंविभाग-वैयावृत्त शिक्षान्रतमें द्रव्य-अ्रहिसा तो प्रगट ही 
है क्योंकि दान देनेसे परजीवकी क्षुधा-तृषाकी पीड़ा मिटकर दुःख दूर होता है तथा 
दातार लोभकषायका त्याग करता है इसलिये भाव-अहिंसा भी होती है अर्थात्‌ दान 
देनेवाला पूर्ण अहिसाव्रतका पालन करता है। इस प्रकार सात शीलब्नतोंका वर्णन पूरा 
हुआ ॥१७४॥ 


( यहाँ तक श्रावकके बारद् व्रतोंका वणन पूरा हुआ ) 


सटलेखनाधम व्याख्यान 


इस प्रकार सम्यक्त्वसद्षित पाँच अगुब्रतोंको धारण करके सात शीलबतोंको पालन करके 
अन्तमें सल्लेखना अंगीकार करना चाहिए | 


इयमेकेव समर्था धर्मस्व॑ मे मया सम॑ नेतुम । 
सततमिति भावनीया पश्चिमसब्लेखना भकत्या ॥ १७५॥। 


अन्वयार्थ:--[ इयस्‌ ] यह [ एका ] एक [ पैश्चिमसल्लेखना एवं ] मरणके अन्‍्तमें 
होनेवाली सललेखना ही [ में ] मेरे [ धर्मस्त॑ ] धर्मूपी धनको [ मया ] मेरे [ सम॑ ] 
साथ [ नेतुम ] ले जानेमें [ समर्था ] समर्थ है [ इति ] इस प्रकार [ भक्त्या ] भक्ति 
सहित [ सततम््‌ ] निरन्तर [ भावनीया ] भावता करनी चाहिये । 


टीकाः-- इयम्‌ एक में धर्मस्व॑ मया सम॑ नेतुस्‌ समर्था इति इतौः पश्चिमसल्लेखना 
भक्त्या सततं मावनीया ।--अ्रर्थ:--पह मात्र अकेली सल्लेखना हो मेरे धर्मको मेरे 
साथ ले जानेमें समर्थ है इसलिये हर एक मनुष्यको इस अन्तिम सललेखना अथवा 
समाधिमरणाक्री भक्तिपूर्वक सदा भावना करना चाहिये । 


भावार्थ:--संसारके कारण मिथ्यात्व तथा क्रोधादि कषाय हैं और उन्‍्हीके निमित्त 
कारण आहार श्रादि परिग्रहमें इच्छा है । ( स्वसन्मुखताके बलके द्वारा ) इन सभीका 
घटाना ही सललेखना कहलाता है। यह सल्लेखना भी दो प्रकारकी है । एक क्रम ऋमसे 
त्याग करना और दूसरी सर्वेथा त्याग करना ( अर्थात्‌ अनुक्रमसे आहारका कम करना 
अथवा सर्वेथा त्याग करना काय सललेखना है तथा क्रोधादि कषायका घटाना अयवा 
त्याग करना कषाय सललेखना है । ) अतः विचार करके श्रावकको अपने मरणके प्रन्त 
समय भ्रवश्य ही सललेखना करनों चाहिए । मैंने जीवनपयेन्त जो पुण्यरूप कार्य किया है 
तथा धर्मका पालन किया है उस घमंरूपी धघनको मेरे साथ ले चलनेकों यह एक 
सल्लेखना ही समर्थ है। ( अब यदि मरण समय सन्यास धारण करेंगे तो सर्च धर्म 
परलोकमें मेरे साथ जायगा और जो यहाँ परिणाम भ्रष्ट हो गए तो दुर्गतिमें गमन होगा 
इसलिए ऐसी भावना पूर्वक श्रावकको अवश्य ही समाधिमरण करना योग्य है ॥ १७४५॥ 


श्प 


श्श्८ [ पुरुषार्थ सिद्धि-ठपाय 


मरणान्तेडवश्यमहं विधिना &सब्लेखनां करिष्यामि। 
इति भावनापरिणतोडनागतमपि -पालयेदिदं शीलम्‌॥१७६॥ 


___ अन्वयार्थ)--न अहं ] मैं [ मरणास्ते ] मरणके समय [ अवश्य ] श्रवश्य [ विधिना ] 
शात्रोक्त विधिसे [ सल्लेखनां ] समाधिमरण [ करिष्यामि ] करूँगा [ इति | इस प्रकार 
[ भावना परिणतः ] भावनारूप परिणति करके [ अनागतमर्पि ] मरणकाल आनेसे पहलें 
ही [ इदं ] यह [ शीलम्‌ ] सल्लेखनान्नत [ पालयेत्‌ ] पालना श्रर्थात्‌ श्रगीकार करना 
चाहिये । ही है 


टीकाः--'अहं मरणान्ते अवश्यं विधिना सल्लेसनां करिष्यामि---इति भावना परिणतः 
अनॉगतें अपि शीर्ल पालयेत्‌” |--प्रर्थ:---मैं मरण समय अश्रवश्य ही विधिपूर्वक समाधि- 
मरण करूगा--ऐसी भावना सहित श्रावक, जो प्राप्त .नही हुआ है ऐसे शीर्ल 
( स्वभाव )को प्राप्त कर लेता है। [ सललेखना कहो या सनन्‍्यास कहो, उसका धारण 
तो मरणान्तमें होगा अर्थात्‌ समय समय ईस जीवकी आयु घटनेकी श्रपेक्षा प्रति समय 
मरण हो रहा है और उसके श्रन्तमें_ सन्‍्यास धारण किया जायगा परन्तु पहलेसे ही 
ऐसी प्रतिज्ञा करना कि मैं मरणकालमें सन्‍्यास धारण करूँगा ही--अतः: इस प्रतिज्ञाकी 
अपेक्षा यह शील पहले ही पालन, करनेमें आ जाता है-। | ; 


भावाथ+---श्रावकको इस बातका विचार सदैव करना चाहिए कि मैं-अपने मृरण 
समय अवश्य सलल्‍लेखना धारण करूगा। कारण कि मरण समय प्रायः भनुष्योंके 
परिणाम बहुत दुखी हो जाते हैं तथा कुटुम्बीजनों व धनादिसे ममत्वभाव नही छूटता । 
जिसका ममत्वभाव छूट जाता है उसीके सल्लेखना होती है । ममत्वभाव छूटनेसे पापका 
बन्च न' होनेके कौरण नरकादि गतिका बन्ध भी नही'होतों, इसलिये मरणं समय अश्रवश्य 
ही सललेखना कंरनेंके परिणाम रखना चाहिये ॥१७६॥ 0 


सल्लेखना आत्मघात नहीं है | 
मरणे5वश्यं भाविनि कपायसल्लेखनातनूकरणमात्रे । 
रागादिमन्तरेण व्याप्रियमाणस्य. नात्मघातो5स्ति ॥१७७॥ 


9 सत्त्‌ -- सम्यकृप्रफकारसे, लेखना--कपायको क्षीण-क्श करनेको सल्लेखना कहते हैं । उसके 


अभ्यन्तर और धाष्टा दो भेद हैं। कायके कुश करनेको बाह्य और अन्तरज्ञ क्रोघांदि कपायोंके कुश करनेको 
अभ्यन्तर सल्लेग्बना कहते हैं । 





पुरुषाथ सिद्धि-ठपाय ] बे 


अच्चयार्थ:--[ अवश्य ] श्रवश्य [ भाविनि ] होनेवाले [ मरणे 'सति” ] मरण 
होने पर [ कपायसल्लेखनातनूक़रणमात्रे | कषाय सललेखनाके क्ृश करने मात्रके व्यापारमें 
[ व्याप्रियमाणस्य ] प्रवत्तंमान पुरुषको [ राग्रादिमन्तरेण ] रागादिभावोंके श्रभावसें 
[ आत्मघातः ] आत्मघात [ नास्ति ] नही है । 

टीकाः--अवश्यं भाषिनि सरणे कपायसल्लेखनातनूकरणमात्रे रागादिमन्तरेण 
व्याप्रियमाणस्य गात्मघात+ न अस्ति --अर्थ:---अवश्यंभावी जो मरण है तब कषायके 
त्याग करते हुए, राग हेष बिना ही प्राणत्याग करनेवाला जो मनुष्य है उसको श्रात्मघात 
नही हो सकता । 

भावार्थः--यहाँ कोई कहेगा कि सन्यासमें तो श्रपघातका दोष आता है ? उसका 
समाधान--सल्लेखना करनेवाला पुरुष जिस समय अपने मरणको श्रवश्यम्भावी जानता 
है तब सनन्‍्यास अंगीकार करके कषायको घटाता झौर रागादिको मिटाता है इसलिये 
अपघातका दोष नही है। उसकी ऐसी इच्छा नहीं है कि मैं जबर्दस्तीसे मरण करू 
श्रपितु उसका अश्रभिप्राय ऐसा है कि जब बलात्रूपसे मरण होने ही लगे तब मेरे 
परिणाम शुद्ध रहे श्र मै सांसारिक विषय-भोगोसे ममत्व त्याग दूँ। उसके मरणमें 
यदि राग-द्वेष हो तो आत्मघात होता है, किन्तु जो मनुष्य रागद्वेषका त्याग कर रहा है 
उसे आत्मघात हो सकता नही ॥१७७।। 


आत्मघाती कौन है पद अब बताते हैं।-- ला 
यो हि कषायाविष्टः कुम्मकजलधूमकेतुविषशस्त्रे: । 
व्यपरोपयति प्राणान्‌ तस्य स्पात्सत्यमात्मवधः ॥१७८॥ 
अन्वयार्थ/--[ हि ] ज्िश्रयसे [ कपायाविष्टः ] क्रोधादि कषायोंसे घिरा हुआ 
[ यः ] जो पुरुष [ कुम्मभकजलपधूमकेतुविषशस्त्रः ] श्वासनिरोध, जल, भ्रग्ति, विष, शत्रादिसे 
श्रपने [ प्राणान्‌ ] प्राणोंको [ व्यपरोपयति ] पृथक्‌ करता है [ तस्य ] उसे [ आत्मवधः ] 
आत्मघात [ सत्यम्‌ ] वास्तवमें [ स्पात्‌ ] होता है । 
टीका।--हि यश ( भ्रावकः ) कषायाविष्ट। ( सन्‌ ) कुम्मकजल-धूम कैतु-विष-शस्त्रे: 
“ प्राणान्‌ व्यपरोपयति तस्य आत्मवधः सत्यस्‌ स्पाद [!--अर्थ:--जो जीव क्रोधादि कपाय 
सयुक्त होकर खास निरोध करके श्रर्थात्‌ फाँसीं लगाक र, जलमें डूबकर, अग्निमे जलकर, 
विष भक्षण कर, या श्रादिके द्वारा प्रपने प्राणोंका वियोग करता है उसको सदाकाल 


ग्रपधातका दोष लगता है । 


१४० ] [ पुरुषाय सिद्धि-उपाय 


भावाथ;--जों जीव क्रोष-मान-माया-लोभादि कपायोंकी तीन्नतासे ( श्रथवा 
इश्टवियोगके खेदसे या आगामी निदानके वश होकर ) अपने प्राणोंका घात करता है 
उसको ही आत्मघातका दोप लगता है| विशेष:--सल्लेखनाधर्म ( समाधिमरण विधि ) 
मुनि और गृहस्थ दोनोंके लिये है, सललेखना अथवा सन्‍्यासमरणका एक ही अर्थ है, 
अत: बारह ब्रतोंके बाद सललेखनाका वर्णन किया है । इस सल्लेखनावतकी उत्कृष्ट मर्यादा 
बारह वर्ष तककी हैः--ऐसा श्री वीरनन्दी आचायक्रृत यत्याचार नामक ग्रन्थमें कहा है। 
जब शरीर किसी असाध्य रोगसे अथवा वृद्धावस्थासे असमर्थ हो नाय, देव-मनुष्यादिक्ृत 
कोई दुनिवार उपसर्ग श्रा पड़े, कोई महा दुष्कालसे धान्यादि भोज्य पदार्थ दुष्प्राप्य हो 
जायें अथवा घर्मका ताश करनेवाला कोई विशेष कारण उपस्थित हो जाय तब अपने 
शरीरको पके हुए पानके समाव अथवा तैलरहित दीपकके समान स्वयमेव विनाशके 
सन्मुंख हुआ जानकर, सनन्‍्यास घारण करे। यदि मरणमें किसी प्रकारका सन्देह हो तो 
मर्यादापूर्वक ऐसी प्रतिज्ञा करे, कि जो इस उपसर्गमें मेरा आयु पूर्ण हो गया तो ( मृत्यु 
हो गई तो ) मेरे आ्राहारादिका सर्वथा त्याग है और यदि कदाचित जीवन शेष रहेगा 
तो आह्ारादिकको ग्रहण करूँगा । यह सनन्‍्यास ग्रहण करनेका क्रम है । 


रोगादिक होने पर यथाशक्ति औषध करे परन्तु जब रोग अश्चाध्य हो जाय, किसी 
प्रकार भी उपचारसे लाभ न हो तो ऐसी दशामें यह शरीर, दुष्ट समास सर्वथा त्याग 
करने योग्य कहा है, और इच्छित फल दाता धर्म विशेषतासे पालन करने योग्य कहा 
है । गरीर तो मरनेके बाद दूसरा भी मिलेगा परन्तु धर्मंपालस करनेकी योग्यता प्राप्त 
करना अतिशय दुर्लेम है। इस कारण विधिपूर्वक शरीरके त्यागमें शोकाकुल-दुखी न होकर 
संयमपूर्वक मन-वचन-कायका उपयोग आत्मामें केन्द्रित करना चाहिये और जन्म, जरा 
तथा मृत्यु शरीर सम्बन्धित है, घ्ुके नहीं है'---ऐसा चिन्त्वन करके निर्मेमत्वी होकर, 
विधिपूर्वक माहार घटाकर, अपने त्रिकाली श्रकषाय ज्ञातामात्र स्वरूपके लक्ष्यसे काय 
कंश करना चाहिये और शाख्रामृतके पानसे तथा स्वसन्मुखता द्वारा कषायोंकों कृश.करना 


कक पश्चात्‌ चार क्षप्रकारके संघकी साक्षीसे समाधिमरणमें सावधान उद्यमवन्त होना 
चाहिये । 


अन्तकी झाराघनासे चिरकालकी की हुई सम्यक्‌ ब्रत-नियमरूप धर्म-आ्राराधना 
सफल हो जाती है, क्योंकि उससे क्षणमात्रमें दीर्घकालसे संचित पापका नाश हो जाता 


# चार प्रकारका संघ-मुनि, अर्जिका, आचक, भाविका। 
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है । और यदि अन्त मरण बिगड़ जाय अर्थात्‌ अ्रसंयमपुर्वक या शरीरमें एकताबुद्धिपूर्वेक 
मृत्यु हो जाय तो जीवन भरकी की हुई धर्माराधना निष्फल हो जाती है । 


यहाँ कोई प्रश्न करता है कि---“यदि अन्त समय समाधिमरण कर लेनेसे ही 
क्णमात्रमें पू्वेसंचित पापोंका नाश हो जाता है तो फिर युवावस्थामें धर्म करनेकी क्या 
श्रावश्यकता है ? अन्त समय सनन्‍्यास धारण कर लेनेसे ही सब मनोरथ सिद्ध हो जायेंगे” 
तो उसका समाधान---जो जीव अपनी पुर्वावस्थामें धर्मसे विमुख रहे हैं अर्थात्‌ जिन्होंने 
तत्त्वज्ञानपूर्वक ब्रत-नियम श्रादि धर्माराधना नही की है वे जीव अ्रन्तकालमें धर्मंसन्मुख 
अर्थात्‌ सन्‍्यासयुक्त कभी नही हो सकते । क्योंकि-चन्द्रप्रभचरित्र प्रथम सर्गमें कहा है 
कि---“चिरन्तनाभ्यासनिवन्धनेरितागुणेषु दोषेष च जायते मतिः' श्रर्थात्‌ चिरकालके 
भ्रभ्याससे प्रेरित करनेमें आई हुई बुद्धि गुण श्रथवा दोषोंमें जाती है । जो व्न पहलेसे 
ही उज्ज्वल हो तो उसके ऊपर मनपसन्द रज्ध चढ़ सकता है किन्तु यदि वच्र पहलेसे ही 
मेला हो तो उसके ऊपर कभी भी रज्भ नही चढ़ सकता । इसलिये समाधिमरण वही 
धारण कर सकता है जो प्रथम अवस्थासे ही धर्मकी आराधनामे बराबर सावधान रहा 
हो | हाँ, किसी स्थान पर कभी ऐसा भी देखनेमें भ्राता है कि जिसने आजीवन 
धर्मसेवनमे चित्त नही लगाया हो वह भी ग्रपूर्व विवेकका बल प्राप्त करके समाधिमरण 
अर्थात्‌ सन्यासपूर्वक मरण करके स्वर्गादिक सुखोंको प्राप्त हो गया परन्तु वह तो 
काकतालोय न्यायवतु श्रति कठिन है ( ताड़बृक्षसे फल हटकर उड़ते हुए कौवेके मुखमें 
प्राप्त हो जाना जितना कठिन है उतना ही सस्कारहीन जीवनसे समाधिमरण पाना 
कठिन है। ) इसलिये सर्वेज्ञ वीतरागके बचनोंमें जिसे श्रद्धा है उसे उपरोक्त शकाकों 
अपने चित्तमेएकदापि स्थान नही देना चाहिये। . 


समाधिमरणके इच्छुक पुरुष जहाँ तक बन के जहा तह जिम मगवव) 
जन्मादि तीर्थभूमियोका आश्रय ग्रहण करे, जो ऐसा न बन सके तो मन्दिर श्रथवा 
संयमीजनोके आश्रयमें रहे । सनन्‍्यासार्थी तीर्थक्षेत्रको जाते समय सभीसे क्षमा याचना 
करें तथा स्वयं भी मन-वचन-कायपूर्वक सबको क्षमा कर । अन्त समयमें क्षमा करनेवाला 
संसारका पारगामी होता है और वैर-विरोध रखनेवाला अर्थात्‌ क्षमा न रखनेवाला 
अनन्त संसारी होता है । सन्यासार्थीको पुत्र, त्री एवं कुठुम्बी जनोसे तथा सांसारिक सर्वे 
सम्पदासे सर्वधा मोह छोड़कर ( निर्मोही निज आत्माका भजन करना चाहिये । ) 
उत्तम साधक घर्मात्माओरोंकी सहायता लेनी चाहिये क्योंकि साधर्मी तथा भाभावोकी 


श्ष्टर ] | पुरुषार्येंसिद्धि- उपाव , 


सहायतासे श्रशुभकर्म यथेष्ट बाधाका कारण नहीं बन पाता । -ब्नरतके अतीचारोंको 
साधमियों अथवा आवचार्यके सन्मुख प्रगट करके नि:शल्य होकर प्रतिक्रणण-प्रायश्चित 
आदि शास्त्रमें वणित विधियोसे शोधन करना चाहिए । 


निर्मेलभावरूपी अमृतसे सिचित समाधिमरणके लिए पूर्व अथवा उत्तर दिशाकी 
तरफ मस्तक रखे । जो श्वावक महान्नरतकी याचना करे, तो निर्णायक श्राचार्यकों उचित 
है कि उसे महाक्नत देवे, महात्रत ग्रहणमें नग्न होना चाहिये । अजिकाको भी अन्तकाल 
उपस्थित होने पर एकान्‍्त स्थानमें वच्चोका त्याग करना उचित कहा गया है। सन्यास्त 
लेनेके समय (-समाधिमरणके पूर्वकी विधिके समय ) अनेक प्रकारके योग्य आहार 
दिखाकर भोजन करावे | अभ्रथवा यदि उसे अज्ञानतावश भोजनमें आसक्त समझे, तो 
परमार्थंके ज्ञाता आचाये उसे उत्तम प्रभावशाली व्याख्यान द्वारा ऐसे समभावे--- 


हे जितेन्द्रिय, तूँ भोजन-शयनादिरूप कल्पित पुद्ूगलोंको श्रब भी उपकारी समभता 
है ! और ऐसा मानता है कि इनमेसे कोई पुद्गल ऐसा भी है कि जो मैने कभी भोगा 
नही है । यह तो महान शअ्ाश्चर्यकी बात है ! भला विचार तो कर कि यह मूर्तिक 
पुद्गल तेरे अ्रूपीमें क्या किसी प्रकार मिल सकता है ? मात्र इन्द्रियोंके ग्रहण पूर्वक 
उसका अनुभव करके तूने ऐसा मान लिया है कि मैं ही उसका भोग करता हूँ । तो 
है ! दूरदर्शी, अब ऐसी आन्त बुद्धिको सर्वेथा छोड़ दे श्रौर निर्मेलज्ञानानन्दमय श्रात्म- 
तत्वमें लवलीन हो । यह वही समय है कि जिसमें ज्ञानी जीव शुद्धतामें सावधान रहता 
है और भेदज्ञानके बलसे चिन्तवन करता है कि 'मैं अन्य हूँ और यह प्रुद्रगल वेहादि 
मेरेसे सर्वथा भिन्न जुदे ही पदार्थ है ।! इसलिये हे महाशय ! पर द्रव्योसे तुरन्त ही 
मोह त्याग और अपने आत्मामें निश्चल-स्थिर रहनेका प्रयत्न कर । यदि किसी पुदुगलमे 
आसक्त रहकर मरण पायेगा तो याद रख कि तुझे हलका-तुच्छ जन्तु होकर, इन 
पुदूगलोका भक्षण अनन्तवार करना पड़ेगा | इस भोजनसे तू शरीरका उपकार करना 
चाहता है जो किसी प्रकार भी उचित नही है। क्योंकि शरीर इतना कृतघ्नी है कि 


वह किसीके किए हुए उपकारको नही मानता, इसलिये भोजनकी इच्छा छोड़कर, केवल 
आत्महितमें चित्त लगाना ही बुद्धिमत्ता है । 


इस प्रकार हितोपदेशरूपी अ्रमृतधारा चर्पाकर श्रन्नकी तृष्णा दूर कराकर 
कबलाज्ञार छुटावे तथा दूध आदि पेय पदार्थों पर रखे पश्चात्‌ क्रम क्से उसका भी 
त्याग करवाकर उप्ण जल लने मात्रका नियम कराबे । यदि ग्रीष्मकाल, मारवाड जैसा 
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उष्णप्रदेश तथा पित्त प्रकृतिके कारण तृषाकी पीड़ा सहनः करनेमें असमर्थ हो तो मात्र 
शीतल जल लेनेका नियम रखे, और शिक्षा दे कि हे आराधक ! हे भ्रायं ! परमाग्रममें 
प्रशसनीय मारणान्तिक सल्लेखना शत्यन्त दुर्लेभ बताई है, इसलिये तुझ्के विचारपुर्वक 
ग्रतिचार आदि दोषोंसे उसकी रक्षा करनी चाहिए । 

पश्चात्‌ अ्शक्तिकी वृद्धि देखकर, मरणकाल सन्निकट है' ऐसा निर्णय होने पर 
आचार्य समस्त संघकी अनुमतिसे सन्यासमें निमश्चलताके लिये पानीका भी त्याग करावे । 
इस प्रकार अनुक्रमसे चारों प्रकारके आहारका त्याग होने पर समस्त सघकी क्षमा करावे 
झौर निविध्त समाधिकी सिद्धिके लिये कायोत्सर्ग करे। उसके बाद वचनाग्रृतका सिंचन 
करे अर्थात्‌ संसारसे वैराग्य उत्पन्न करनेवाले कारणोंका उक्त आराराधकके कानमें, मन्द 
मन्द वाणीसे जप करे । श्रेरिक, वारिपेण, सुभगादिके दृष्टान्त सुनावे भश्ौर व्यवहार- 
आ्राराधनामे स्थिर होकर, निश्चयञ्राराधनाकी- तत्परताके लिये इस तरह उपदेश 
करे कि--- $ 

हे आराधक ! श्रुतस्कन्धका 'एगो में सासदा आदा” इत्यादि वाक्य 'णमों अरहल्ताणं' 
इत्यादि पद और 'अह” इत्यादि अक्षर-इनमेसे जो तुके रुचिकर लगे, उसका आश्रय 
करके श्रपने चित्तकों उसमे तन्‍्मय कर | हे आये !. में एक' शाश्वत : आत्मा हैं यह 
श्रतज्ञानसे अपनी: आत्माका निश्चय कर ! स्वसवेदनसे श्रात्माकी भावना कर ! .समस्त 
चिन्ताशोसे पृथक्‌ होकर प्राण विसजेन कर ! और यदि तैरा चित्त क्रिसी क्षुधा परीषहसे 
अथवा किसी उपसर्गसे विक्षिप्त ( व्यग्न ) हो गया हो तो नरकादि वेदनाओका स्मरण 
करके ज्ञानामृतरूप स्रोवरमें प्रवेश कर | क्योकि श्रज्ञानी जीच शरीरमें श्रात्मबुद्धि 
अर्थात्‌ 'में दुःखी हूँ, मे. सुखी हैं” ऐसा संकल्प करके दुखी हुआ करता है परन्तु 
भेदविज्ञानी जीव आत्मा श्र देहको भिन्न भिन्न मानकर देहके कारण सुखी डी नही 
होता, किन्तु विचार करता है कि मेरा मरण ही नही है तो फिर भय दा रे 5. 
रोग ही नही है तो फिर बेदना कैसी ? मैं बालक, इद्ध था तड़ा है हुँ ४ हि 
मनोवेदना कैसी ? हे महाभाग्य ! इस तुच्छसे शारीरिक दुखसे 23800 किक सके 
किचित्‌ मात्र भी च्युत मत होना, दृढ़चित्त होकर परम निर्जराकी हर पे 
जबतक तू आत्मचिन्तन करता हुआ सन्‍्यास अहण कटक समाधि पे ही 
बेठा है, तबतक प्रतिक्षण तेरे प्रचुर कर्मोका विनाश हो रहा है * क्या तू हल 
पाण्डवोका चरित्र भूल गया है! जिन्हें लोहैके श्राध्परण श्रग्निसे के शड 
पहनाये थे तो भी तपस्यासे किंचित्‌ मात्र चुत न होकर आत्मध्यानसे मोक्ष प्राप्त 
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किया ! क्या तूने महा सुकुमार सुकुमालकुमारका चरित्र नहीं सुता है ? जिनका शरीर 
स्थालनीने थोड़ा थोड़ा खा खा करके अतिशय कष्ट देनेके लिये कई दिन ( तीन दिन ) 
तक भक्षण किया था, परन्तु किचित्‌ मार्मच्युत न होकर जिन्हींने सर्वार्थसिद्धि स्वर्ग 
प्राप्त किया था। ऐसे असंख्य उदाहरण शात्रोंमें हैं जहाँ दुस्सह उपसर्ग सहन करके 
श्रनेक साधुओंने स्वार्थसद्धि की है । क्‍या तेरा यह कत्तंव्य नही है कि उनका अचुकरण 
करके जीवन-धनादिकमें निर्वाछक होकर, श्रन्तरज्भ-बहिरज्ज परिग्रहके त्याग्रपृर्वक 
साम्यभावसे निरुपाधिमें स्थिर होकर आनन्दामृतका पान करे ! इस तरह उपरोक्त 
उपदेशसे सम्यक्‌ प्रकार कषायकों कृश करके-कम करके रत्लत्रयकी भावनारूप 
परिणमनसे पंच नमस्कार-मंत्र स्मरणपूर्वक समाधिमरण करना चाहिये । यह समाधि- 
मरणकी संक्षिप्त विधि है । 
सल्लेखना भी अहिंसा है 
नीयन्ते5त्र कषाया हिंसाया हेतवों यतस्तनु॒ताम । 
सल्लेखनामपि ततः प्राहुरहिंसाप्रसिद्धयर्थम्‌ ॥१७६॥ 
अन्चयार्थ:--[_ यतः ] कारण कि [ अत्र ] इस सन्‍्यास मरणमें [ हिंताया ] हिंसाके 
[ हेववः ] हेतुभृत [ कपाया; ] कषाय [ तलुतास ] क्षीणताको [ नीयन्ते | प्राप्त होते है 
[ ततः ] इस कारण [ सल्लेखनामयि ] संत्यासकों भी आचार्य [ अह्िसाप्रप्तिद्धभथ ) 
अहिसाकी सिद्धिके लिये [ श्राहुः ] कहते है । 
टीकास--यतः हिंसायाः हेतवः कपायाः अन्न ( सल्लेखनायां ) तलुताम्‌ नीयन्ते ततः 
सल्लेखनाम्‌ अहिंसा प्रसिद्धर्थम्‌ श्राहु! ।--अर्थ:--हिंसाके मुलकारण कषाय हैं वह इस 
सल्लेखनामें क्षीण हो जाते है---घट जाते हैं अतः आचार्य सन्‍्यासको भी श्रहिसाकी 
पुष्टिके लिए कहते हैं । 
भावार्थ:---इस सन्यासमें कपाय क्षीण होते हैं और कषाय ही हिंसाके मुलकारण 
हैं इसलिये सन्‍्यासका अंगोकार करनेसे भी श्रहिसान्रतकी ही सिद्धि होती है। इस प्रकार 
अन्त सल्लेखनाका कथन किया ॥१७६।। 
मांगे इन शीलोंके कथनको संकोचते हैंः--- 
इति यो ब्रतरक्षार्थ सततं पालयति सकलशीलानि । 
वरयत्ति पर्तिवरेव स्वयमेव तमुत्युका शिवपदश्री: ॥१८०॥ 
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अन्वयार्थ/--न यः ] जो [ इति ] इस प्रकार [ बवरक्षार्थ ] पंचअगुब्नतोंकी रक्षाके 
लिये [ सकलशीलानि ] समस्त शीलोंको [ सतत ] निरन्तर [ पाल्यति ] पालन करता 
है [ तम्र ] उस पुरुषको [ शिवपदश्री) | मोक्षरूपी लक्ष्मी [ उत्सुका ] भ्रतिशय उत्कंठित 
[ पर्तिबरा इंच ] स्वयवरकी कन्‍्याकी तरह [ स्वथमेव | स्वयं ही [ वरयति ] स्वीकार 
करती है शर्थातु प्राप्त होती है। 


टीका---इति यः वतरक्षाथं सकलशीलानि सतत पालयति तम्र्‌ उत्सुका शिवपदश्रीः 
परतिंवरा इवस्वयमेव वरयति'---अर्थ;---जो धर्मात्मा श्रावक इस प्रकार पाँच श्रणुब्नतोंकी 
रक्षाके निमित्त सप्त शीलन्नतोंका पालन करता है उसको मोक्षरूपी लक्ष्मी उत्सुक होकर 
स्वयंवरमें कनन्‍्याकी तरह स्वयं ही वरण करती है । 


भावार्थ:--जैसे स्वयंवरमें कन्या स्वयं ही अपने योग्य पुरुषको पहचान कर 
वरमाला डाल देती है वैसे ही मुक्तिलक्ष्मो ब्रतथारी एवं समाधिमरण करनेवाले 
श्रावकको स्वय ही प्राप्त होती है। ऐसा ब्रत्ती श्रावक श्रवश्य ही मुक्तिपदको प्राप्त 
क्ररता है १5०॥॥ 

इस प्रकार पाँच भ्रशुक्रत, तीन ग्रुणन्रत, चार शिक्षात्रत, एक सललेखना, और एक 
सम्यक्त्व-इस तरह श्रावककी चौदह बातोंका वर्णन किया । 


सब इनके पाँच पाँच अतिचारोंका वर्णन करते हैं ः-- 


अतिचाराः सम्यक्ले ब्रतेषु शीलेषु पतञ्च पश्चेति। 
सप्ततिरमी यथोदितशुड्धिप्रतिबन्धिनों हेयाः ॥१८१॥ 


अखयार्थ/--[ सम्यक्‍त्वे ] सम्यक्त्वमें [ ब्रतेष॒ ] ब्रतोंमें और [ शीलेषु ] शोलोमें 
[ पश्च पव्वेति ] पाँच पाँचके क्रमसे [ अपी ] यह [ सप्ततिः ] सत्तर [ यथोदितशुद्धि- 
प्रतिबन्धिनः ] यथार्थ शुद्धिके रोकनेबाले [ अतिचाराः ] अ्रतिचार [ हेया; ] छोड़ने 
योग्य है । 

टीका;-- सम्यक्त्वे व्रतेषु ( सल्लेखना पम्च ) पश्च पदश्च अतिचाराः इति अपी सप्ततिः 
यथोदितशुद्धिप्रतिबन्धिन! हेया।' ।--अभ्र्थ:--सम्यग्दशेनमें, पाँच अणुब्॒तोंमें, तीन गुणन्नतो में, 
चार शिक्षात्रतोमे और सल्लेखनामे प्रत्येकमे पाँच पाँच अतिचार हैँ। इस तरह यह 
सत्तर श्रतिचार है वे सभी ब्रतोंकी शुद्धिमें दोष लगानेवाले हैं । 


श्ध 
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भावार्थ:--ब्रतका संवेदेश भज् होना तो श्रनाचारः कहा जाता है और एकदेश 
भद्भ होना अर्थात्‌ दृषण लगना अतिचार कहा जाता है ( यह शअतिचार ब्रतोंकी 
शुद्धताको दूर करनेवाले हैं क्‍योंकि व्रतोंमें दोष लग जाने पर उनकी शुद्धता अक्षुण्ण कंसे 
रह सकती है ? ) इस तरह उपरोक्त श्रावककी चौदह बातोंके सत्तर अ्तिचार होते 
हैं ।।१८१।। 
सम्यग्दशनके पाँच अतिचार 


शा तथैव काइन्ता विचिकित्सा संस्तवो-न्यचृष्टीनाम। 
मनसा च ततद्मशंसा सम्यग्दष्टेरतीचाराः ॥१८२॥ 
अन्वयाथ१---[ शक्ल ] सन्देह [ काइक्षा ] वांछा [ विचिकित्सा ] ग्लानि [ तथेब ] 
उसी प्रकार [ अन्यच्ष्ीनाम | मिथ्यादृष्टियोंकी [ संस्तवः ] स्तुति [ च ].और [ मनसा ] 
मनसे [ तत्पशंसा ] अन्य मतावलम्बियोंकी प्रशंसा करना [ सम्यस्दष्टेः ] सम्यर्इष्टिके 
[ अतिचाराः ] अ्तिचार हैं । 
टीकाः-- शक्जा तथैव काइुक्षा विचिकित्सा अन्यच्ष्टीनाम संस्तवः च्र-मनसा प्रशंसा 
सम्पर्द्ष्टेट अतिचाराः मवन्ति ।--श्रथ:--- ( १) जिनवचनमें शंका करना, ,(२) ब्रृत पाल 
कर इस लोक तथा पर लोक सम्बन्धी .इष्ट वस्तुकी वांछा अर्थात्‌ सांसारिक सुख़ोंकी 
इच्छा करता, (३) ( अनिष्ट या दुर्गेन्थधमय वस्तुसे श्रप्नीति-+ग्लानि करना अ्रथवा ) 
मुनिराज आदिके शरीरको देखकर घृणा करना, (४) अन्यमतावलम्बी मिथ्याहृष्टियोंकी 
वचनसे वड़ाई करना, कि यह भी कुछ अच्छा ही साधन करते हैं, (५) उनके कार्योकी 
मनसे प्रशंसा-सराहना करना भ्रर्थात्‌ उनको भी अच्छा सा जानना । यह सम्यग्दर्शनके 
पाँच अतिचार हैं, इनसे सम्यक्‍्त्व मलिन होता है । 
भावार्थ:---जबतक इन पाँच अश्रतिचारोंका त्याग नही होता तबतक वह निम्चव- 
सम्यग्दष्टि नही हो सकता ॥१८रा।। 
अहिंसा अगुब्तके पाँच अतिचार 
छेदनताडनवन्धा भारस्यारोपणं समधिकस्प । 
_ पानान्नयोश्र रोधः पत्चाहिंसाब्रतस्येति ॥१८३॥ 
अन्त्रयाथः-_ अह्विसावतम्ध ] अहिसाव्रतके [ छेदनवाडनवन्धाः ] छेदना, ताडन 
कणता, धाँधना, [ समरधिक्रम्य ] बहुत अधिक [ भाग्म्य ] वोकका [ आरोपणं ] लादना 
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[ च ] और [ पानाज्योः ] अन्न-जलका [ रोधः ] रोकना अर्थात्‌ न देना [ इति ]इस 
प्रकार [ पश्च ] पाँच अतिचार है । 


टीका;--- छेदन ताढन बन्धाः समधिकस्य भारस्य आरोपणं पानात्रयोथ् रोधः इति 
पश्च अ्दिसाव्रतस्य मतिचाराः? |--अर्थ:--छेदन श्रर्थात्‌ कान, नाक, हाथ इत्यादि काटना, 
ताडन अर्थात्‌ लकड़ी, चाबुक, अरई इत्यादिसे मारना, बन्ध श्रर्थात्‌ एक स्थान पर 
बाँधकर रोक रखना, अधिक भार अर्थात्‌ ऊँट, बैल, घोड़ा इत्यादिकि ऊपर उनकी 
शक्तिसे अधिक बोफ लादना, तथा योग्य समय पर घास, चारा, पानी इत्यादि न देना- 
यह अहिसा श्रणुब्रतके पाँच अतिचार है ॥१८३।॥। 
सत्य अगुबतके पाँच अतिचाः 
मिथ्योपदेशदानं रहसोभ्यास्यानकूटलेखकूती । 
न्यासापहारवचनं साकारमन्त्रभेदश्च ॥१८४॥ 


अन्वयार्थः--[ मिथ्योपदेशदान ] कूठा उपदेश देना, [ रहसो 5म्याख्यानकूटलेखकती ] 
एकान्तकी गुप्त बातोंका प्रगट करना, भूठा लेख लिखना, [ न्यासापद्दाखचनं ] धरोहरके 
हरण करनेका वचन कहना [ च ] और [ साकारमन्त्रभेद! ] कायकी चेष्टासे जानकर 
दुसरेका अ्रभिप्राय प्रगट करना-यह पाँच सत्याणुन्नतके अतिचार है । 


टीकाः---'मिथ्योपदेशदानं रहसो 5भ्याझ्यान॑ छूटलेखकृती न्यासापहारवचनं साकार- 
मन्त्रमेदअश् इति सत्याणु्॒तस्थ पञ्च अतिचाराः सन्ति! |--अर्थ:--१-#्ठा उपदेश देना 
जिससे जीवोंका अहित हो, २-किसी स्त्री-पुरुषकी गुप्त बातोंको प्रगट करना, ३-भूंठा 
लेख लिखना या भूठी रसीद आदि स्वयं लिखना, ४-किसीकी धरोहर मार लेना, 
५-किसीकी आकृति देखकर उसका भ्रभिप्राय प्रगठ कर देना-यह पाँच सत्याणुब्रतके 
झतिचार है | | 

भावारथ:---१-ऐसा झूठा उपदेश देना कि जिससे लोग कल्याणकारी घमंको 
छोड़कर. अ्रधर्ममें लग जावें ॥ [ २-स्त्री-पुरुषोंने जो कार्य एकान्तमें किये हो उनको 
प्रगट कर देना । जो किसीने कहा भी नहीं, किया भी नही, ऐसा भूठा ही ठगनेके लिए 
लिखना कि उसने ऐसा कहा है, ऐसा किया है इस प्रकार कपटपूवक लिखना । ] 
३-अपने पास कोई मनुष्य धरोहर रख गया हो और जब वह उसे वापस लेने गावे तव 
भूलसे जितनी रख गया था उससे कम माँगने लगे तो उससे कहना कि हाँ, इतनी ही 
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थी अथवा यह कहना कि भाई, जितनी हो उतनी ले जाओ । उसे नन्‍्यासापहार कहते 
हैं। ४-किसीकी आकृतिको देखकर उसका अभिप्राय जानकर उसे प्रगट कर देना कि 


इसका ऐसा अभिप्राय है । भूठ पहुँच लिख देना श्रथवा जबरदस्तीसे लिखा लेना कूटलेख 
है । यह पाँच सत्याणुव्रतके अतिचार है ॥॥१८४।। 


अचौय अणुतव्॒तके पाँच अतिचार 
प्रतिरूपव्यवहारः स्तेननियोगस्तदाहतादानम ) 
राजविरोधातिक्रमही नाधिकमानकरणे च ॥१८५॥। 


अन्वयार्थ:--- प्रतिरूपव्यवह्ारः] प्रतिरूप व्यवहार भर्थाव्‌ श्रसली चीजमें नकली चीज 
मिलाकर बेचना [ स्तेननियोगः ] चोरी करनेवालोंकी सहायता करना, [ तदाहतादानम्‌ | 
चोरीकी लाई हुई वस्तुओंको रखना, [ च ] और [ राजविरोधातिक्रमहीनाधिकमानकरणे ] 
राज्य द्वारा आदेशित नियमोंका उल्लंघन करना, माप या तोलके गज, मीठर, काँठा, 
तराजू आदिके मापमें हीनाधिक करना,--न[ एते पश्चास्तेयब्रवस्य ] यह पाँच अ्रचौर्यत्रतके 
अतिचार हैं । न्‍ ेु 

टीका।---प्रतिरूपव्यवहार: स्तेननियोग/  तदाहतादानम॒ राजपिरोधातिक्रमः च॑ 
हीनाधिकमानकरणे इति अचौर्य[णुब्रतस्प पश्च अतिचाराः सन्ति! --श्रर्थ:--- १-क्ूठी वस्तुको 
( अशुद्धवस्तुको ) शुद्ध वस्तुकी तरह बनाकर असली वबस्तुमें मिलाकर चलाना 
( नकली सिक्‍केको भ्रसली सिक्‍केमें मिलाकर चलाना ) इसका नाम प्रतिरूप व्यवहार 
है । २-चोरीकी प्रेरणा करना, अनुमोदना करना अथवा चोरी करनेका उपाय बताना 
स्तेनप्रयोग अतिचार है। ३-चोरीकी वस्तुको खरीदना तीसरा अतिचार है । 
४-राजाज्ञाका उल्लंघन करना अथवा राज-कर न देना-चौथा अतिचार है । ५-अधिक 
मूल्यवाली वस्तुमे कम मूल्यवाली वस्तु मिला देना, अधिक मुल्यकी वस्तु थोड़े मुल्यमे 
ले लेना, मापने-तौलनेके उपकरण मीटर, तराजु-काँटा-इत्यादि हीनाधिक रखना अथवा 
कम-बरढ तोलकर देना-लेना यह पाँचवाँ अतिचार है। इस प्रकार यह पाँच अचौर्यत्रतके 
ग्रतिचार वर्णन किये ॥१८५।। 

ऋक्षचर्य अगुब्नतके पाँच अतिचार 


स्मरतीव्राभिनिवेशों उनजुक्रोडान्यपरिणयनकरणमस्‌ । 
अपरिगृद्दीतितरयोर्गमने चेत्वरिकयो: परूच ॥१८६।॥ 
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अलयाथः[ स्मरतीवामिनिवेशः ] कामसेवनकी श्रतिशय इच्छा रखना, 
[ अनन्ञक्रीदा ] योग्य अंगोंको छोड़कर दूसरे श्रंगोके साथ कामक्रीड़ा करना, [ अन्यपरिण- 
यनकऋरणम्‌ ] दूसरेका विवाह करना, [ व ] और [ अपरिगृह्दीतेवरयो! ] कुँवारी अथवा 
विवाहित [ #इत्वरिकयों! ] व्यभिचारिणी खस्रियोंके पास [ गमने ] जाना, लेन-देन 
प्रादिका व्यवहार करना [ एते ब्रह्मत्रतरष ] यह ब्रह्मचर्यत्रतके [ पदञ्च ] पाँच अतिचार हैं। 
टीका)-- स्मरतीवामिनिवेश! अनद्धकीडा अन्यपरिणयनकरण इत्वरिकयो! अपरिग्रहीता 
गपने च इल्वरिक्रा परिश्हीता ममने च इति पश्च अतिवाराः ब्रह्मचर्याणुव्॒तस्थ सन्ति| |-- 
अर्थ:--- १-काम-भोग-विषय सेवन करनेकी श्रत्यन्त लालसा रखता, २-जो अग विषय 
सेवन करनेके हैं उन्हें छोड़कर मुख, नाभि, स्तन भ्रादि श्रनंगोंमें रमण करना, ३--सरेके 
पुत्र-पुनियोंका . विवाह करवाना या करना, ४-व्यभिचारिणी वेश्या अथवा कन्या 
इत्यादिके साथ लेन-देन आदि व्यवहार रखना, वार्तालाप करना, रूप-श्वद्भा रादि 
देखना, ५-व्यभिचारिणी विवाहित स्रीके साथ भी इसी प्रमाण व्यवहार करना--यह 
पाँच ब्रह्मचर्याणुत्रतके अतिचार है ॥१८६।॥। 
परिग्रहपरिमाण व्रतके पाँच अतिचार 
वास्तुत्षेत्राशपदहिरण्यधनधान्यदासदासीनाम्‌ । 
कुप्पस्य भेदयोरपि परिमाणातिक्रियाः पश्च ॥१८७॥ 


अन्वयार्थ/--[ पास्तुक्षेत्राशपदहिरण्यधनधान्यदासदासीनाम्‌ ] घर, भूमि, सोना, 
चाँदी, धन, धान्य, दास, दासी झोर [ कुप्यस्य ] वल्नादिके [ मेदयो! | दोनो भेदोका 
[ अपि ] भी [ परिमाणातिक्रियाः ] परिमाण उल्लघन करना [ एते अपरिग्रहवतस्य ] 
यह अपरिय्रहन्नतके [ पश्च ] पाँच अतिचार है। 

टीका;-- वास्तु क्षेत्र परिमाणातिक्रम:, अष्टापद्हिरण्यपरिमाणातिक्रम+, धनधान्यपरि- 
माणातिक्रमः, दासदासीपरिमाणातिक्रम+, अपि कुष्यस्य मेदयोः परिमाणातिक्रमः इति पत् 
परिग्रहपरिमाणव्रतस्य अविचाराः सन्ति' [-अर्थ:---१-धर और क्षेत्रका परिमाण बढ़ा 
देता, २-सोना-चाँदीका परिमाण बढ़ा देता, ३-गाय, भैंस, घोड़ा, गेहूँ, चना आदिका 

क रत्नकरण्डभावकाचार गा० ६० में इत्वरिका गमनका अथः--इत्वरिका लो ब्यभिचारिणी 
स्री उसके घर जाना अथवा उसे अपने घर बुछाना ( घतादिका ) लेन-देन रखना-परस्पर वार्ता करना- 
शव गार देखना-यद्द इत्वरिकागंमन नामके अतिचार हैं । 


१४० ] [ पुरुषार्थ सिद्धि-उपाय 


परिमाण बढ़ा देना, ४-दास-दासीका परिमाण बढ़ा देता, ५-क्रुप्य अर्थात्‌ गरम और 
सूती दोनों प्रकारके वल्योंका परिमाण बढ़ा देना; इस प्रकार यह पाँच परिग्रहपरिमाण- 
व्रतके अतिचार हैं ।१८७॥। 


दिखतके पाँच अतिचार 
उध्यमधस्तात्तिय ग्व्यतिकमाः ज्षेत्रवृद्धिराधानम्‌ । 
स्मृत्यन्तरस्य गदिता; पंचेति प्रथमशीलस्य ॥१८८।) 


अन्वयाथः--][ ऊष्यमधस्तात्तियर्व्यतिक्रमा: ] ऊपर, नीचे और समान भूमिकी को 
हुईं मर्यादाका उल्लंघन करना श्रर्थात्‌ जितना प्रमाण किया हो उससे बाहर चला जाना 
[ ज्षेत्रबृद्धिः ] परिमाण किये हुए क्षेत्रकी लोभादिवश वृद्धि करना और [ स्मृत्यन्तरस्प | 
स्मृतिके अलावा क्षेत्रकी मर्यादा [ आधानमर्‌ ] धारण करना श्रर्थात्‌ मर्यादाकों भूल जाना 
[ इति ] इस प्रकार | पञ्व | पाँच अतिचार [ प्रथमशीलस्य ] प्रथम शील भ्रर्थात्‌ 
दिग्त्रतके [ गदिता) ] कहे गए हैं । . 
टीका।--'ऊध्ब व्यतिक्रमः अधस्तात्‌ व्यतिक्रमः तिर्यक्‌ व्यतिक्रमः क्षेत्रइद्धि, 
स्पृत्यन्तरस्य आधानम्‌ इति पथ्च॒ बतिचारा। प्रथमशीलस्य दिखतरय सन्ति| |--अर्थ:-- 
मर्यादा की हुई ऊपरको दिशाप्रोंका उल्लंघन करना, ( जैसे पर्वत पर चढ़ना या हवाई 
जहाजसे आकाशमें ऊपर उड़ना, ) २-मर्यादा की हुई नीचेकी दिशाओंका उल्लघन 
करना, ( जैसे गहरे कुयेमें घुसना, समुद्रमें डुबकी लगाना अथवा कोयला आदिकी खानमें 
उतरना ) ३-मर्यादा की हुई तिर्यंक्‌ दिशाश्रोंका उल्लंघन करना, ( जैसे ग्रुफा इत्यादियें 
प्रवेश करता ) ४-मर्यादा किये हुए क्षेत्रको बढ़ाना अर्थात्‌ जो दिशाओ्रोंका प्रमाण किया 
था उसे लोभके वशसे अधिक बढ़ा लेना, ( यह अतिचार प्रमाद या मोहसे होता है, ) 
५-परिमाण की हुई मर्यादाको भूलकर सीमा बढ़ा लेना-यह दिग्व्रतके पाँच अतिचार 
हैं ।॥१८८।। 
हु देशवतके पाँच अतिचार 
भैष्यस्थ संप्रयोजनमानयन शब्दरूपविनिपातों । 
च्ञोपी5पि पुदुगलानां द्वितीयशीलस्य पंचेति |१८६॥ 
अन्दयार्थ:---् प्रेषस्प संग्रयोजनम्‌ ] प्रमाण किये हुए क्षेत्रके बाहर दूसरे मनुष्यको 


भेजना, [ आानयन ] वहांसे कोई वस्तु मेंगाना [ शब्दरूपविनिपातौ ] शब्द युताना, रूप 
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दिखाकर इशारा करना और [ पुद्टलानां | कंकड़ आदि पुदूगल [ क्षेपो5पि ] भी फेंकना 
[ इति ] इस प्रकार [ पश्च ] पाँच भ्रतिचार [ दितीयशीलस्य ] दूसरे शीलके श्र्थात्‌ 
देशब्रतके कहे गए है । 


टीकाः--- प्रेष्यस्य संप्रयोजनम आनयनं शब्दविनिपातो रूपविनिपातों पुद्ठलानां क्षेपः 
इति पञ्च अतिचाराः ट्वितीयशीलस्प सन्ति ।--अ्रथै:---१-स्वयं तो मर्यादित क्षेत्रके 
अन्दर ही रहना परन्तु नौकर-चाकरको मर्यादासे बाहर भेज देना, २-मर्यादासे बाहरकी 
कोई वस्तु मेगा लेता, ३-मर्यादाके बाहर शब्द करके-बोल करके अश्रपना काम करवाना, 
४-मर्यादाके बाहर अपना रूप दिखाकर स्वार्थ साधन करना, ५-सर्यादाके बाहर कोई 
वस्तु इत्यादि फेंककर अपना कार्य साध लेवा--यह पाँच देशब्नतके अतिचार 
हैं।१८६॥- . - हि 


ः अनर्थदण्डत्यागत्रतके पाँच अतिचार 


न कन्दर्प; कौत्कुच्यं भोगानर्थक्यमपि च मौखर्यम्‌ । 
-“- - असमीक्षिताधिकरणं तृतीयशीलस्य पंचेति ॥१९०॥ 


अन्वयार्थः-[ कन्दर्प: ] कामके वचन बोलना, [ कौत्कुच्यं | भाँडरूप अयोग्य 
कायचेश. करना, [ भोगानर्थक्यस्‌ ] भोग-उपभोगके पदार्थोका अ्रतर्थक्य, [ मौखयम ] 
वाचालता [ च ] और [ असमीक्षिताधिकरणं ] विचार किये बिना कार्य करना; [ इति ] 
इस प्रकार [ वृतीयशीलस्य ] तीसरे शील, अर्थात्‌ अनर्थदण्डविरति ब्रत्तके [ अपि ] भी 
[ पञ्च ] पाँच अतिंचार हैं । | 

टीकाः-- कन्दर्प: कौत्कुच्यं भोगानर्थक्यस्‌ मौखर्यंम्‌ च असमीक्षिताधिकरणं इति दृतीय 
शीलस्य परच अतिचारा। सन्ति /“-अर्थ:---१-रागभावसे हास्य सहित भाँड वचन 
बोलना, २-हास्य वचन सहित कायकी कुचेष्टा करना, ३-प्रयोजनसे बहुत अधिक 
भोगोपभोग सामग्रीको एकत्र करता, ४-घ्ष्टता युक्त वोलना तथा लड़ाई-भगड़ा 
करानेवाले वचन बोलेना, ५-प्रयोजन बिना मन-वंचन-कायका व्यापार बढ़ात जाना 
( अथवा बिता विचार-किये निष्प्रयोजन कार्य करना ) यही पाँच अनर्थदण्डत्यागन्नत्तके 


प्रतिचार है ॥१९६०।। 


र्शरे ] [ पुरुषा्थंसिद्धि-पान 
सामायिक शिक्षाव्रतके पाँच अतिंचार 
वच्‌नमनःकायानां दुःप्रणिधानं त्वनादरश्चेव । 
स्पृत्यनुपस्थानयुताः पंचेति चतुर्थशीलस्य ॥१६ १॥ 
अन्वयाथ३-- स्मृत्यनुपस्थानयुताः ] स्मृत्तिअनुपस्थान सहित [ वचनमनः कायानां ] 
वचन, मल, और कायकी [ दुश्प्रणिधानं ] खोटी प्रवृत्ति [| तु ] और [ अनादरः ] 
श्रनादर [इति ] इस प्रकार [ चतुथशीलस्य ] चौथे शील अर्थात्‌ सामायिकत्रतके 
[ पञ्च ] पाँच [ एवं ] ही अतिचार हैं । 
दीका;---बचनप्रणिधानं, मनश्रणिधानं, कायग्रणिधानं तु अनादरः च स्पृत्यनुप- 
स्थानयुताः इति पंज्च चतुर्थशीलस्प अतिचाराः सन्ति! |--अर्थ:---१-वचनका दुरुपयोग 
करना श्रर्थात्‌ सामायिक करते समय मन्‍्त्रका उच्चारण अथवा सामायिक पाठका 
उच्चारण ठीक न करना, २-मनका दुरुपयोग अर्थात्‌ मनमें बुरी भावना उत्पन्न होना, 
मनमें अनेक संकल्प-विकल्प उठना, ३-कायका दुरुपयोग श्रर्थात्‌ सामायिक करते समय 
हाथ-पैर हिलाना, ४-अनादर अर्थात्‌ सामायिक आदर पूर्वक न करना, अथवा बेगार 
समभकर उसे जैसे तैसे पूरी करनेको इच्छा करना, ५-स्मृत्यचुपस्थान, अर्थात्‌ एकाग्रता 
न होनेके कारण पाठ भूल जाना-यह सामायिक शिक्षात्रतके पाँच अतिचार हैं! 
सामायिकमें मत, वचन, और काय त्तीनोंको एकाग्रताकी प्रंत्यन्त आवश्यकता है । इन 
तीनोके वश किये बिना सामायिक हो ही नहीं सकती । अ्रतः इन्हे भ्रवश्य ही वश करना 
चाहिए ॥।१६ १॥। 
प्रोषधोषवास शिक्षात्रतके पाँच अतिचार 
अनवेज्षिताप्रमाजितमादान संस्तरस्तथोत्सगगः । 
स्मृत्यनुपस्थानमनादरशञ्र॒पद्मोपवासस्य ॥१६२॥ 
अन्वयार्थ:---_ अनचेक्षिताप्रमार्जितमादान ] देखे बिना अथवा शुद्ध किये बिना 
प्रहण करता, [ संस्तरः ] चटाई आदि बिस्तर लगाना [ तथा ] तथा [ उत्सर्ग! ] मल- 
मूत्रका त्याग करना [ स्थृत्यनुपस्थानस्‌ ] उपवासकी विधि भूल जाना [ च ] कौर 
[ अनादर$ ] अनादर-यह [ उपयासस्य ] उपवासके [ पच्च ] पाँच अतिचार हैं । 


ढाका; १-मनवेत्लिताप्रमाजितमादानं २-अनवेज्षिताप्रमार्जित संस्तरः ३-अनवेधिता- 
प्रमाजित उत्मगे: २-स्मत्थजुपस्थानम्‌ ९-अनादरथ इति पञझुच अतीचाराः उपवातस्थ सन्ति ।-: 
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अर्थ:---१-बिना देखे अथवा कोमल उपकरणसे बिना पौछे पूजनादिक सामग्री या कोई 
वसस्‍्तुका ग्रहण करता; २-बिना देखे, बिना पोंछे बैठने, सोने या बिस्तर लगाना 

“बिना देखे, बिना साफ किये भूमि पर मल-मूत्रका त्याग करना; ४-उपवासमें 
एकाग्रता न होना अथवा विधि भूल जाना और ४-तप व उपवासकी विधिमें श्रनादर 
( उदासीनता ) करना ( अथवा शीघ्र पूर्ण होनेको श्राकुलता रहना । ) यह 
प्रोषधोपवास ब्रतके पाँच श्रतिचार है १6२।॥। 


भोग-उपभोगपरिमाण शिक्षाव्रतके पाँच अतिचार 
आहारो हि सचित्तः सचित्तमिश्र सचित्तसम्बन्धः । 
दुष्पक्वो5भिषवोषि च पद्मामी .पष्ठशीलस्य ॥१६३॥ 


अन्वयार्थ:--[ हि] निश्चयसे [ सचितः आहारः ] सचित्त श्राहार, [| सचित 
मिश्र: ] सचित्त मिश्र आहार, [ सचिच सम्बन्ध! ] सचित्तके सम्बन्धवाला भाहार, 
[ दुष्पकः ] दुष्पक्व आहार [ च अपि ] और [ अभिषत्र आद्वार ] कअभिषव श्राहार 
[ अमी. ] यह [ पञ्च ] पाँच अतिचार [ पष्ठशीलस्य ] छट्ट शील अर्थात्‌ भोगोपभोग- 
परिमाणब्रतके है । ह 

टीकाः+-'हि सचिचः आहारः सचिचमिश्रः आहारः सचिचसम्बन्धः आहारः च हुःपक्कः 
आहारः अमिषवाद्वार। हति अम्री पञु्च अतिचाराश पष्ठशीलस्थ सन्ति (--श्रथें:-- १-निश्चय 
ही सचित्त-जीवसहित कच्ची हरी वस्तुका श्राहदर करना, २-सचित्ताचित्तके मिश्रणवाली 
वस्तुका आहार करना, ३-हरी-सचित्तसे ढाँकी हुई वस्तुका आहार लेना, ४-ऐसी 
वस्तुका प्राहदार करना जो अग्नि पर भले प्रकार पकाई न गई हो श्र्थात्‌ अधिक पक 
गई हो या कुछ कच्ची ( भ्रधपकी ) रह गई हो तथा ५-गरिष्ठ अर्थात्‌ कामोदह्दीपक 
पुष्टकारक वस्तुका आहार करना,--यह पाँच भोगोपभोगपरिमाणनब्रतके अतिचार हैं । 





भावाथेः---यद्यपि- यह भोगोपभोगपरिमाण शिक्षात्रतका पालक श्रावक् अभी 
सचित्तका त्यागी नही है तो भी सचित्तत्याग. प्रतिमाके पालनके अभ्यासके लिये तथा 
खाद्य पदार्थोमें अधिक लालसा मिठानेके लिये ही उसे इन अतिचारोको टालना 


चाहिये ॥१&8 ३।। 





- # दुग्धपुतादिक रस मिश्रित कामोत्पादक आद्वार | 
रे 


श्श्छ ] [ पुरुषायंसिद्धि-डपाय 
प्ैयाइच अतिथिसंविभागके पाँच अतिचार 
परदातृव्यपदेशः सचित्तनिक्षेपतलिधाने च । 
कालस्यातिक्रमएं मात्सय्य॑ चेत्यतिथिदाने ॥१६४॥ 


अन्वयार्थ:-[ परदादव्यपदेश? ] परदातृव्यपदेश, [ सचिचनिज्षेपतत्पिधाने व ] 
सचित्तनिक्षेप और सच्त्तिपिधान, [ कालस्यातिक्रमणं ] कालका अतिक्रम | च ] श्रौर 
[ मात्सय्य ] मात्सर्य-[ इति ] इस प्रकार [ अतिथिदाने ] अतिथिसंविभागब्रतके पाँच 
श्रतिचार हैं । 


टीकाः--अतिथिदाने परदातव्यपदेश! / अतिथिदाने सचित्तनित्तेपः अतिथिदाने 
सचित्तपिधानं अतिथिदाने कालस्य अतिक्रमणं च अतिथिदाने मात्सय्य-इति पश्च अतिचारा 
वैयाइतस्प सन्ति, ।--श्रर्थ:---१-घरका कार्य श्रधिक होनेके कारण अर्पने हाथसे श्राह्मर 
न देकर किसी दूसरेके हाथसे दिलवा देना, २-आरहारकी वस्तुको कमलपत्रादिक हरे 
पत्तोंमें रखना, ३-श्राहरकी वर्तुक्रों उपरोक्त हरे पत्तोंसे ढाँकना, ४-म्रुनि महाराजकी 
आहारचर्यके समय घर पर न मिलना पश्रर्थात्‌ भोजनके कालका उल्लंघन करना, 
7-दान देते समय आदरभाव न होचा, अथवा अपने घर मुनिराजके श्राह्दरकी विधि न 
मिल सकनेके कारण, या अपने घर मुनिराजके न आनेके कारण यदि “दुसरे श्रावकके 
घर मुनिराजका श्राह्मरदान हो जाय .तो उस श्रावकके प्रति छेष रखना-यह पाँच 
अतिचार अतिथिसंविभाग शिक्षान्रतके हैं ।।१€४।। 

सल्लेखनाके पाँच अतिचार 


जीवितमरणाशंसे सुहृदनुरागः सुखाचुबन्धश्र । 
सनिदानः पद्म ते भमवन्ति सल्लेखनाकाले ॥१६५॥ 
अन्वयाथः--न] बीवितमरणाशंसे ] जीवनकी आशंसा, सरणकी अश्राशंसा, 
| छुद्दचुरागः ] सुहृद भझ्र्थात्‌ मित्रके प्रति अनुराग, [ छुखालुबन्धः ] सुखका अनुवन्ध 


[थव) भर [ सनिदानः ] वभिदानसहितर-न एते ] यह [ पद्च ] पाँच श्रतिचार 
[ सल्लेखनाकाले ] समाधिमरणके संमय [ -मत्नन्ति ] होते हैं। 


टीकाः---जीविताश्ंसा मरणाशंसा सुहृदजुरागः सुखानुबन्धः च सनिदानः इति एते 
पथ्च मल्लेखनाकाले अतिचारा! सन्ति (--श्रथथ--- १-सल्लेखना धारण करनेके बाद 


ग्ीनिकी चाछा करना, किसी प्रकार ,मरण न हो ऐसी इच्छा करना, २-सल्लेखना 


पुरुषार्थ सिद्धि-उपाय ] [ (श्र 


धारण करनेके बाद अधिक रोगवैदना हो रही हो तो ऐसी इच्छा करना कि मेरा शीघ्र 
मरण हो जाय तो अच्छा, ३-पूव्वके मित्रोंका स्मरण करना कि श्रमुक मित्र बहुत अच्छे 
थे और मैं उनके साथ क्रीड़ादिक कार्य करता था, ४-पूर्वमें जो सुख-साताकी सामग्री 
भोगी थी उसे याद करना, तथा वह भोग सुझे कब मिलेंगे ऐसा 'चिन्तवन' करना, 
५-आगासी कालमें अच्छे अच्छे भोगोंकी प्राप्तिकी इच्छा करना-यह पाँच सललेखनाके 
अतिचार हैं । 


भावा्थ:--इस प्रकार १ सम्यर्दर्शन, ५ अशुत्रत, ३ गुणब्रत, ४ शिक्षात्रत और 
१ सललेखना--इन चौदहके सत्तर अतिचारोंका वर्णन कर चुके । श्रतः नैष्ठिक श्रावकको 
इन सबका जहाँ तक जितना बन सके उतना यथाशक्ति अतिचार रहित पालन करना 
चाहिये, तभी मनुष्यभव मिलना सार्थक है। उपरोक्त चौदह क्षत्रत तीनों प्रकारके 
श्रावक पालते है। १-पाक्षिक श्रावक सम्यरदर्शनका धारक होता है, वह सात व्यसनोंका 
त्यागी और आ्राठ मूलगुणोंका पालक होता है । २-नैष्टिक श्रावक ऊपरकी बातों सहित 
बारह व्रतोंका पालन करता है, यह नैष्ठिक अ्रवस्था जीवन पर्यन्त रहती है । ३-साधक- 
श्रावक, जब मरणका समय निकट आवबे तब वह नैप्ठिक श्रावक साधक अवस्थाको प्राप्त 
हो सकता है । इस प्रकार जो मनुष्य इन तीनों श्रवस्थाश्रोको प्राप्त करता है वह 
प्रवश्य स्वरगंको प्राप्त कर सकता है भर परम्परासे मोक्ष प्राप्त कर लेता है । यही 
मोक्ष-प्राप्तिका क्रम है १६५।। 


अतिचारके त्याग करनेका फल 


इत्येतानतिचारानपरानपि संप्रतर्कर्य परिवर्ज्य । 
सम्यक्त्वश्नतशीलेरमलेः पुरुषार्थ सिद्धिमेत्यचिरात्‌ ॥ १९६॥ 
अन्वयार्थ।--[ इति ] इस प्रकार गृहस्थ [ एतान्‌ ] इन पूर्वोक्त [ अतिचारान्‌ ] 
ग्रतिचार भौर [ अपरान्‌ |] दूसरे दोषोत्पादक अ्तिक्रम, व्यतिक्रम आदिका [ अपि ] 
भी [ संप्रतक्य ] विचार करके [ परिवज्य ] छोड़कर [ अमल; ] निर्मल [ सम्यक्त्वश्रत- 
3 न कप 
क्र निमः्धयसम्धग्दर्शन-कानपूर्यक प्रथमकी दो कषायकी चोकड़ी के अभावरूप शुद्ध सावरूप 


( भाशिक वीवतरागी स्वाश्रयरूप ) निश्चयत्नतका पाछत करनेवाले जीवके सच्चा अखुच्नत होता है। 
लिश्चयसम्यग्दर्शन न द्वो तो उसके सप्रत-तपको सर्वेश्ञदेव बालत्रत ( अज्षानत्रत ) और अज्ञान तप कटद्दते 


हैं। ऐसा सर्वत्र जानना चाद्विए । 


श्श्द ] [ पुरुषार्थ सिद्धि-उपाय 


शीलेः _] सम्यवत्व, भ्रत भौर शील द्वारा [ अचिरात्‌ ] अल्प कालमें हो [ पुरुषार्थसिद्धिम ] 
पुरुषके प्रयोजनको सिद्धि [ एवि ] पाते हैं । 5 - 

टीकाः-- इति एतान्‌ अतिचारान्‌ अपि अपरान सम्प्रतर्क्य च परिवज्य अमल सम्यक्तथ- 
प्रतशीले! अचिराद पुरुषासिद्धिम्‌ एति ।---अर्थ:---इस प्रकार इन अतिचारों तथा भन्य 
भी जो दोष है उसे जो पुरुष भले प्रकार विचार करके छोड़ता है भौर निर्दोष 
सम्यग्दशेत, ५ अखुत्रत, ४ शिक्षान्नत, ३ गुणव्रत इन सभी ब्रत्तोके पालन द्वारा जीव 
शीघ्र ही मोक्षको प्राप्त कर सकता-है-। _ हि 

भावाथ+---पुरुष नाम श्रात्माका है और अर्थ नाम मोक्षका है। इस प्रकार (स्वाश्रय 
निश्चयशुद्धि सहित). ब्रतोंके पालनसे सम्यकृचारित्रकी प्राप्ति होती है श्र सम्यर्क- 
चारित्रकी प्राप्ति होनेसे शीघत्र ही मोक्ष प्राप्त हो जाता है। बिंना #तपके सम्यकू- 
चारित्रकी प्राप्ति नही होती ॥१8६।। 


व 74222 2045 «4 45252 4 0 ५०22६: 

| सम्यकृतपका श्र्थेन्‍-शुद्धोपयोगरूप मुनिघर्म अथवा निर्मपरसात्माके आश्रयसे निश्चय 
सम्यग्दशन-पस्तान-चारि्ररूप शुद्धिसे शुभाशुभ इच्छाेके निरोधपूर्ब॑क जात्मामें निर्मेड-निराकुछ ज्ञान 
आननदफे अनुभपसे अखणिदत प्रतापवन्त रहना, निश्तरद्ध जैतन्यरुपसे शोमित दोमा-तप है। 
ऐसा निश्ययदप मूमिरालुसार भावफ तथा मुनि के होता है वहाँ याटामें १२ श्रकारकें तपमेंसे यथायोग्य 
निमिन्त होता है, एसका शान फरानेके छिये इसे व्यवद्धार तप कद्दा लाता है ( विशेष रूपले सममने 
के डिये देखो मोक्षमार्ग प्रकाशझ अ० ७, मिरलेशा तस्‍्यकी अद्धाड़ी अयधार्थता ) | 


सकलचारित्र व्याख्यान 


चारित्रान्तर्मावात्‌ तपोषि मोक्षाड्मागमे गदितम । 
अनिगूहितनिजवीर्येस्तदपि निषेव्यं समाहितस्वान्तेः ॥१९७॥ 


अन्वयार्थ:--[ आगमे ] जैन श्रागममें [ चारित्रान्तर्मावात्‌ ] चारित्रका अन्तर्वत्ती 
होनेसे [ तप ] तपको [ अपि ] भी [ मोक्षाइ्स्‌ ] मोक्षका अंग [ गदितम ] कहा गया 
है अत: [ अनिगूद्दितनिजवीयें? ] अपना पराक्रम न छुपानेवाले तथा [ समाहितस्वान्तेः ] 
सावधान चित्तवाले पृरुषोंको [ तदपि ] उस तपका भी [ निषेब्यम्‌ ] सेवन करना 
योग्य है । 

टीकाः--चारित्रान्तर्मावात्‌ तपः अपि आगमे मोक्षाह्स्‌ गदितय्‌ अतः एवं भनिगूहित- 
निजवीयें! समद्िितस्वान्तीः तदपि निषेव्य' |--अर्थ:---सम्यक्चारित्रमें समाविष्ट हो जानेके 
कारण तपकों भी जैनसिद्धान्तमें मोक्षका कारण कहा गया है श्रतः श्रपनी शक्ति 
छिपाये बिता सतकों वशीभूत करके उस तपका भी भ्राचरण करना चाहिये । 


भाषाथ!--तप एफ प्रकारका व्यवहार चारित्र है। ( भूता्थका श्राश्रय करने- 
वालेको ) व्यवह्ारचारित्रसे निश्चयचारित्रक़्ी जो कि सम्यक्चारित्र है, उसको प्राप्ति 
होतो है भ्रर्थात्‌ यह नियम है कि तपश्चरण बिना निश्चयसम्यक्चारित्रकी प्राप्ति होती 
ही नहीं इसलिये मोक्षके इच्छुक पुरुषोंकी भ्रवश्य ( स्वेज्ञ वीतराग कथित सम्यकू ) 
तप घारण करना चाहिये ॥१६७।। 


( नोट:--चारित्र तो वीतरागता ही है और वह निज शुद्धात्माके भ्ाश्रयसे ही 
प्रगट होता है । परन्तु वहाँ उस समय व्यवह्ारचरण कैसा होता है उसे बतानेके लिये 
उसे व्यवहारनयसे कारण कहा है। राग है वह तो बाधक ही है परन्तु उस उस 
भूमिकाके योग्य राग उस गुणस्थानका चाशक नहीं है इतना सम्बन्ध ( मेल ) 80 
लिए उपचार-व्यवहार मिरूपणकी यह रीति है। राग करते करते निश्चयचारित्र नही 
हो सकता इस प्रकार प्रथमसे ही मिस्सन्देह प्रतीति करनी चाहिये ) 


श्ध्ू८ ] [ पुरुषा्थ सिद्धि-ठपाय 
वाह्य और अन्तरद्गके मेदसे तय दो प्रकारका है | पहले बाह्य तपके भेद कहते हैं | 
झअनशनमवमौदर्य विविक्तशय्यासनं रसत्यागः । 
कायक्लेशो बृत्तेः सड्डथा च निषेष्यमिति तपो बाह्यम्‌ ॥१६८॥ 


अन्ययाथः -[ अनशन ] भ्रनशन, [ अवमौंदर्य ] ऊनोदर, [ विविक्तशय्यासन ] 
विविक्त शय्यासन, [ रसत्यागः ] रस परित्याग, [ कायक्लेश! ] कायक्लेश [ च्‌ ] श्र 
[ बचें! संख्या ] वृत्तिकी संख्या-[ इति ] इस प्रकार [ बाह्यं तप: ] बाह्यतपका 
[ निषेव्यम्‌ ] सेवन करना योग्य है । 


टीकाः--'अनशने अवमौदर्य विविक्तशय्यासनं रसत्यागः कायक्लेश! च बृचेः संख्या 
बाद्य॑ं तपः इति निपेष्यम्‌ ।--अर्थे:---१-अनशन तप---अर्थात्‌ उपवास द्वारा चार 
प्रकारके श्राह्राका त्याग करना । खाद्य ( खानेकी वस्तुयें ), स्वाद्य ( ताम्बूल, 
सुपारी, इलायची आदि स्वाद लेनेकी वस्तुयें ), लेह्य ( चाटनेकी वस्तुर्यें ), पेय 
( पीनेकी वस्तुयें )-इन सभीका त्याग करना श्रतशन है । २-अवमौदय तप---श्रर्थाव्‌ 
एकाशन करना, भूखसे कम खाना, वह दोनों प्रकारके तप द्वारा कर्मोकी निर्जेरा होती 
है, ध्यानकी प्राप्ति होती है निद्रा मिटवी है, सनन्‍्तोष होता है, स्वाध्याय करनेमे मन 
लगता है तथा दोष घटता है । ३-विविक्त शय्यासन--जहाँ विषयी जीवोंका संचार- 
श्रावागमन न हो ऐसे एकान्त स्थानमें रहता ( इससे वाघा रहित ब्रह्मचर्यका पालन 
होता है और ध्यानाध्ययन भी होता है ) ४-रसत्याग--दूध, दही, घी, शकर, तेल इन 
पाँच रसका त्याग तथा नमक और हरो वस्तुश्लोंका भी त्याग करना रसत्यांग कहलाता 
है । यद्यपि रस तो पाँच ही हैं तो भी इन्द्रिय संयमकी श्रपेक्षासे सातोंका त्याग करना 
चाहिये । इनके त्यागका क्रम--नमक, हरीवस्तु, मिष्टवस्तु, घी, दूध, दही और तैल- 
इस प्रकार है, और यह रविवारके दिनसे प्रारम्भ करना चाहिये। ( इसमें परिणामोकी 
शुद्धिके अनुसार इन्द्रियोंका दमन होता है, निद्रा जीती जाती है, आलस्य मिदता है, 
स्वाध्याय नुखकी सिद्धि होती है ) -कायक्लेंग---शरी रको परिप्रह उत्पन्न करके पीड़ा 
सहन करना कायकलेश है । इसके अभ्यास करनेसे अनेक कठोर उपसर्ग सहन करनेकी 
शक्ति वढ़ती है, शरीरके साथ ममत्वभाव घटता है श्रौर रागका अभाव होता है | 
६-इचिसंख्या--इत्तिकी मर्यादा कर लेना। जैसे कि आज मुझे ऐसा भोजन मिले तभी 
झाहार करू गा अथवा इतने घर भोजनके लिये जाऊँगा, इत्यादि प्रकारसे नियम कर 
लेना---इस प्रकार यह पट भेदरूप वाह्यतपका निरूपण किया ।१&८॥ . 
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अथ अन्तरड्र तपोंका निरूपण करते हैं।-- 
अन्तरज्ञ तपके छह भेद 
विनयो वेयावृत्त्यं प्रायश्चित्तं तथेव चोत्स्गः । 
स्वाध्यायो 5थ ध्यानं भवति निषेष्यं तपोउन्तरड्रमिति॥ १९९॥ 


अख्याथे।-[ विनय) ] विनय, [ बैयाबृत्त्यं ] वैयादृत्त्य, [ आ्रायश्ितं ] प्रायश्रित्त 
[ तथेव च ] और इसी प्रकार [ उत्सग! ] उत्सर्ग, [ स्वाध्यायः ] स्वाध्याय [ अथ ] 
और [ ध्यान ] ध्यान-[ इति ] इस तरह [ अन्तरदड्भरम ] अन्तरज्भ [ तपः ] तप 
[ निषेव्यं ] सेवन करने योग्य [ भवति ] है । 


टीकाः---'विनयः वैयाइत्यं प्रायश्विच॑ थ उत्सर्गः तथेव स्वाध्यायः ध्यानं.हति अन्तरद्ध 
तपः निपेव्यम्‌ । 


अर्थ:--- १-विनय---विनय ( श्रर्थात्‌ पूज्यमें आदरभाव । पुज्यपना सम्यग्द्शन, 
शान, चारित्रमें पाया जाता है अतः इन्हे ग्रत्यन्त आदरपूर्वक अभ्रंगीकार करना चाहिये 
यद्दी वास्तविक विनय है ) विनय नामक प्रत्तरज्ज तप चार प्रकारका है। १-दर्शन विनय, 
२-ज्ञान विनय, ३-चारित्र विनय शऔर ४-उपचार विनय । 


१-द शन विनय/--सम्यग्दर्शनकी भ्राप्तिका उपाय करना, सम्यग्दर्शनके माहात्म्यका 
प्रघार करना, सम्यग्दष्टि जोबोंकी वृद्धि हो ऐसा प्रयत्न करना तथा अपना सम्यग्दर्शन 
सदा निर्दोष रखना-यह दर्शन विनय है । २-ज्ञान विनय --ज्ञानकी प्राप्ति करना, 
ज्ञानका प्रचार करना, स्वाध्यायशाला, विद्यालय खुलवाना, शात्र विनय सहित वॉटना- 
देना, शास्र बाँचना-यह सभी ज्ञान विनय है । ३-चारित्र विनय:--चारित्र प्राप्त 
करना, चारित्रका उपदेश देना इत्यादि चारित्र विनय है । ४-उपचार विनय:--- 
रत्नत्रय श्र्थात्‌ , सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्रके घारक-धर्मात्माओंका तथा अन्य धर्मात्मा 
बन्धुओंका शारीरिक विनय करना । उनके श्राने पर उठकर खड़ा हो जाना, नमस्कार 
करना, हाथ जोड़ना, चरण स्पर्श करना श्रादि . यह सब उपचार विनय है। तीर्थ- 
क्षेत्रकी वन्दना करना भी उपचार विनय है । पूजा-भक्ति करना भी उपचार विनय है । 
रत्नत्रयकी अ्राप्ति-करना वही सच्चा विनय है । ईस प्रकार विनय तपका वर्सान किया । 

- ( इससे मानकषाय मिटती है तथा ज्ञानादि ग्रुणकी आप्ति -होती- है। ) 
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२-पैयावृत्य;--अपने गुरु आदि पूज्य पुरुष आचार्य, उपाध्याय, सर्वसाधु, 
अजिका, श्रावक, श्राविका, त्यागी इत्यादि धर्मात्मा सज्जनोंकी सेवा-सुश्रृषा करना, 
कभी किसी व्रतधारीको कोई रोग हो जाय तो शुद्ध प्रासुक औषधि द्वारा उनका रोग 
दूर करना, जंगलोमें वसत्तिका, कुटी आदि बनवाना-यह सब वैयावृत्य ही है । 


३-प्रायश्चिच;--प्रमादसे जो कुछ दोष लगा हो उसको अपने ग्रुरुके सामने प्रगट 
करना, उसकी आज्ञा-प्रमाण उस दोषको स्वीकार क्रके, भविष्यमे पुनः उसे न करनेकी 
प्रतिज्ञा करना तथा उनके द्वारा आदेशित दण्डको स्वीकार करके तदनुरूप आचरण 
करना प्रायश्रित्त भ्रन्तरद्भ तप है । इससे ब्रत-चारित्रकी शुद्धि होती है। ( परिणामोकी 
शल्य मिटती - है तथा मानादि कषाय घटते है। ) प्रायश्रित्त तपके € भेद है। 
१-आलोचन, २-प्रतिक्रण, ३-आलोचन प्रतिक्रमणं, ४-विवेक, ५-व्युत्सगं, ६-तप, 
७-छिंद, ८-परिहार, ६-उपस्थापना-यह € भेद हैं । न्‍ 


+४-छत्सगं+-5-शरीरमें ममत्वका त्याग करना, अन्तरज्ध परिग्रह क्रोधादि कषायोंका 
त्याग करना, संसारकी वस्तुको श्रपनी नहीं मानना, इत्यादि ग्रेहद्भारममकारका त्याग 
करना । किंसीको अपना मानना कि “यह है वही मैं हूँ” श्रथवां किसीको ऐसा मानना 
कि “यह मेरा है, मैं इसका हूँ” इस प्रकारकी श्रहद्भार और ममकार बुद्धिका 
( स्वसन्मुखतारूप भेदज्ञानके द्वारा ) त्याग करना उत्सग नामक भ्रन्तरंग तप है। 


४-स्वाध्याय--( अर्थात्‌ ज्ञानभावनामें आलस्य ने करेंना । ) पथमानुयोग, 
चरणानुयोग, करणानुयोग तथा द्रव्यानुयोग, इन चारो प्रकारके शाख्रोंका स्वाध्याय 
करना ( जहाँ सशय हो अथवा श्रद्धान गाढ़ा करना हो वहाँ दूसरे विशेष ज्ञानियोसे 
पूछना । जिसका श्रद्धान हृढ़ हो उसको बार-बार भनमें अभ्रभ्यास रखना अथवा चिन्तवन 
करना, पाठको शुद्धतापूर्वेक बार-बार पढ़ना, तथा घधर्मार्थी-धर्मके लोभी भव्य जीवोको 
घर्मपदेश देना ) सीखना, सिखाना, विचारना, मनन करना इत्यादि स्वाध्याय नामक 
तप है । इसके द्वारा सम्यग्ज्ञानकी प्राप्ति होती है, अन्य जीवोंकों सम्यग्जञानका बोध 
होता है, परिणाम स्थिर रहता है, ससारसे वैराग्य होता है, धर्मकी वृद्धि होती है 
इत्यादि अनेक गुण प्रगट होते हैं श्रत: स्वाध्याय करना चाहिए । 


६-ध्यान--एकाग्र चित्त होकर समस्त आरम्भ-परिग्रहसे मुक्त होकर, पंचपरमेष्ठी 
ओर प्रात्माका ध्यान करना उसीको ध्यान कहते हैं। वहाँ प्रशस्त राग्रपूर्वक 
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अरिहन्तादिके चिन्तवनमें प्रवत्तंव करना शुभध्यान है भौर केवल शुद्धात्मामें एकाग्र 
होना शुद्धध्यान है। ) भात॑ध्यान, रौद्रध्यान, धर्मध्यात और शुक्लध्यानके भेदसे ध्यान 
चार प्रकारका है। उनमें श्रात्तेध्यान और रोद्रध्यान तो संसारके कारण हैं तथा 
धर्मध्यान झौर शुक्लध्यान मोक्षके कारण है । 


ध्यानके सामान्यतया तीन भेद हो सकते है--अशुभध्यान, शुभध्यान, और 
शुद्धध्यान । इनमें श्रात्तेध्यान और रौद्रध्यान ये दोनों अशुभध्यान हैं, धर्मध्यान शुद्धता 
युक्त शुभध्यान है तथा शुक्लध्यान शुद्धध्यान है। इसलिये मोक्षार्थी जीवोंको धर्मध्यान 
भौर शुक्लध्यान अवश्य अपनाना चाहिये। ध्यानके अवलम्बनरूपसे पिण्डस्थ, पदस्थ, 
रूपस्थ और रूपातीत-यह चार भेद हैं। इनका विशेष वर्णन ज्ञानाणंव प्रन्थसे ज्ञात 
करना चाहिये । यहाँ लिखनेसे बहुत विस्तार हो जायेगा । 


भांवार्थ---ध्यान _तपसे चारित्रभाव सस्पुरणताकों प्राप्त होता है, मनन वशीभूत 
होता है, श्रनाकुलता होनेसे परमानन्द होता है। इस प्रकार छह भेद युक्त अन्तरंग तप 
सेवन करने योग्य है। यह तप मनके श्राधीन है इसीलिये इसे श्रन्तरंग तप कहते है 
प्रत: इसका मिरन्तर सेवन करना योग्य है यहाँ यह बात भी जान लेना भत्यावश्यक 
है कि बाह्यतप और अन्तरंग तपमें क्‍या श्रत्तर है। बाह्मतपमें केवल बाह्मपदार्थ तथा 
शरीरकी क्रिया ही प्रधान कारण होती है और अन्तरंग तपमें आत्मीय भाव तथा मनका 
भ्रवलम्बन ही प्रधान कारण पड़ता है । जैसे भ्रग्नि सोनेको शुद्ध बनाती है वैसे ही यह 
दोनों प्रकारके तप आत्माको शुद्ध बनाते है । कारण कि तपके बिता चारित्र नही होता 
और चारित्रके बिना कर्मोंकी निर्जरा नही होती । अतः दोनों प्रकारके तपोंका आचरण 
ग्रवश्य करना चाहिये ! यहाँ तक ग्रहस्थके ब्रतोंका वर्णन हुआ । तल्पश्चात्‌ श्री अम्नृत-' 
चन्द्रस्वामी मुनियोंके चारित्रका वर्णन करते है। मुनिपद धारण किए बिना मोक्षकी 
प्राप्ति कभी होती नहीं इसलिये _मोक्षार्थी भव्यात्माशोंकों जहाँ तक बन सके वहाँ तक 
समस्त आरख्भ-परिग्रहका त्याग करके मुनिपद धारण कर, अष्टकर्मोको क्षय करके 
मुक्ति लक्ष्मीकी प्राप्ति करनी चाहिए ॥॥4 ६६॥। 
मुनित्रत धारण करनेका उपदेश 


जिनपुड्भवप्रवचने मुनीबराणां यदुक्तमाचरणम्‌ । 
सुनिरूप्य निजां पदवीं शक्ति च निषेव्यमेतदरपि ॥२००॥ 
दा 


जु- «७ 


श्द्र । , | पुरुषा् सिद्धि-5५ 


भम्वयार्थ:--[ जिनपुद्नवप्रवचने ] जिनेश्वरके सिद्धान्तमें [ प्ुनीश्वराणाम्‌ ] मुनीश्र 
मर्थात्‌ सकलन्नतधारियोंका [ यत्‌ | जो [ आचरणम्र्‌ |] आचरण [ उत्तम ] कहा है, 
[ एतत | यह [ अभपि | भी गृहस्थोंको [ निज्ञां | अपने [ पदवीं | पद [ च.] और 
[ शक्ति ] शक्तिको [ सुनिरूप्प ] भले प्रकार विचार करके [ निपेव्यम्र ] सेवत करना 
योग्य है । 


दीका:-- निजपुद्भवप्रवचने मुनीखराणां यदगाचरणं उक्ती एतत्‌ अपि निज्ञां पदवों 
सुनिरूप्य शक्ति.च सुनिरूप्प निपेव्यम! --अ्रर्थ:---अहँन्त भगवाद्‌ तथा गणधंरादि 
कथित जिन शात्रोंमें जो मुनि-महात्माओंका सर्वेदेश त्यागरूप श्राचरण कहा है वह 
आचरण गहस्थकों अपने पदकी योग्यता और अपनी शक्तिको देखकर श्रवश्य करना 
चाहिये । 


( आवार्थ:--जैसे मुनिराज मोक्षम्ार्गको सर्वदेश प्राप्त हुए हैं वैसे ही भ्रावक भी 
मोक्षमार्गमें एकदेश प्रवत्तेत करता: है इसलिये शात्रमें जैसा जेसा श्राचरण-क्रियाकाण्ड 
सुनियोंका कहा है वैसा ही श्रावककों भी अंगीकार करना चाहिये, परन्तु अपनी पदवी 
और शक्ति विचार कर जैसी प्रतिमाका वारक हो तदचुसार ही यथायोग्य आचरण 
करना योग्य है । ) जहाँ तक वन सके वहाँ तक प्रत्येक झ्रात्मकल्याणार्थीको मुनि पदको 
स्वीकार करके अपनी आत्माका कल्याण करना चाहिये | यदि वह किसी भी तरह 
सर्वदेशब्रतका पूर्रादपेण पालन न कर-सके तो पहले अखुत्रत पालना चाहिये पश्चात्‌ 
महान्रत घारण करना चाहिये [२००।। 

[ बब जो मुनीखरोका आचरण श्रावककों भी यथायोग्य अगीकार करनेके लिये 

कहा गया है उसका वर्णन करते है । ] 


प्रथम दी छह आवश्यकका वर्णन करते हैं।--- 
इृदमावश्यकपट्क समतास्तववन्दनाप्रत्तिकमणम्‌ । 
प्रत्याख्यानं वुषों व्युत्सर्गश्चेति कर्त्तव्यम्‌ ॥२०१॥ 


अन्दयार्य+--__ समताम्तवबन्दनाप्रतिक्रमणम्‌ ] समता, स्तवन, बन्दना, श्रतिक्रमशा 
[ प्रत्यासयाने | प्र्यागयान [ थे] पक्लोर [ बपुपरों च्यून्मगः ] कायोत्सग[ इति ]) इस 
प्रधार | इदम | मा | भावश्यक पटुके | छठ आपश्यर [ कर्चन्यम ] करना चाटटिये । 
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टीका:-- समता स्तव बन्दना प्रतिक्रमर् अत्याख्यानं बुषों ध्युत्सर्गः इति इद॑ 

आपर्यक पटक [--- 
- (-समता--समस्त जीवोंपर समताभाव रखना ( अर्थात्‌ लाभ-अलाभ, सुख- 

दुख, जीवन-मरणमें हर्ष विषाद न करके समभाव रखना ) अथवा सामायिक करता । 

( सर्व जीव है ज्ञानमय ऐसा जो समभाव-वह सामायिक जिन कहे प्रगट करत 
भवपार ।--योगसार दोहा नं० €€ ) 

२-स्तव--श्री भगवान अहंन्तदेव-तीर्थंकर भगवानके गुणोंका कीत॑न करना श्र्थात्‌ 
स्तुति करना । यह स्तव व्यवहारस्तव और निश्चयस्तवके भेदसे दो प्रकारका होता है । 

२-पन्दुना--पंच परमेष्ठीको प्रत्यक्ष अथवा परोक्षरूपसे साष्टांग नमस्कार करना | 

४-अतिक्रमण--भ्रपने किये हुए दोषोंका पश्चात्ताप करना । श्रर्थात्‌ श्रपनेसे कोई 
दोष या भूल हो जाय तो उसे भ्पने गुरुके समक्ष प्रगट करके उस भूलको स्वीकार कर 
लेना-यही प्रतिक्रमण है । 

५४-प्रत्याख्यान-- ( श्राग्रामी श्राख्नवका निरोध )-जो रत्नत्रयमें विध्स उत्पन्न 
करनेवाले हैं उन्हें मत, वचन भर कायसे रोकना भौर उनका त्याग करना प्रत्यास्यान 
केहलाता है । यह प्रत्यास्यात १-अखण्डित, २-साकार, ३-निराकार, ४-परिमान, 
४-इतरत, ६-वर्तनीपात, ७-सहेतुक इत्यादि भेदसे १० प्रकारका है । 

६-व्युत्सगं---शरी रका ममत्व छोड़कर विशेष प्रकारके आसन पूर्वक ध्यान करना, 
यह व्युत्सर्ग नामकां श्रावश्यक्र है । 

भावार्थ:--इस प्रकार यह छह श्रावश्यकोंका वर्णन किया । मुनि तथा श्रावक 
दोनोंको इनका पालन प्रतिदिन अवश्य ही करना चाहिये इसीलिये इन्हें आवश्यक कहा 
गया है, अतः मुनियोंको उसका पालन स्वदेश करता चाहिये और श्रावकोंकों अपनी 
योग्यताचुसार एकदेश करना चाहिये ॥२०१।॥ 

तीन शुप्तियोंका वर्णन 
सम्यग्दगडो वपुषः सम्यग्दण्डस्तथा च वचनस्य । 
मनसः सम्यग्दणडो ग्रुप्तीनां त्रितवमवगम्यस ॥२०२॥ 

अन्वयार्थ/:---[ वपुषः ] शरीरको [ सम्यरण्ड; ] भले प्रकार-शाज्रोक्त विधिसे 

वश करना, [ तथा ] तथा [ बचनस्य ] वचनका [ सम्यरूण्डः ] भले प्रकार अवरोधन 
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करता [ च्‌ ] और [ मनस) ] सनका [ सम्यरदण्ड। | सम्यक्रूपसे तिरोध करना--इस 
प्रकार [ गुप्तीनां त्रितयस ] तीस गुप्तियोंको | अवगम्यस्‌ ] जानना चाहिये । 

ठीका।--वषुष) सम्यरदण्डश तथा वचनस्प सम्यरण्डः च मनप्तः सम्परदण्ड) इति 
गुप्तीनां त्रितयं समनुगम्यम्‌! |--अर्थ:---शरी रको वश करना, वचनको वश करता, और 
मनको वश करना--यह तीन ग़रुप्ति जानना चाहिये। 


भावाथः--गुप्तिका अर्थ गोपना अथवा छिपाना है। जैसे कि मनकी क्रिया 
रोकना अर्थात्‌ मनकी चच्चलता रोककर एकाग्रता कर लेना मनग्रुप्ति है। वचनका न 
बोलना अर्थात्‌ मौन धारण करना वचनगुप्ति है। शरीरकी क्रिया रोकना-निश्चल हो 
जाता कायगुप्ति है । इन तीनों गुप्तियोंमेंसे मनोग्रुप्तिका पालन करना अ्रति कठिन है । 
जहाँ तोनों गुप्ति छ्लो. जाती हैं वहाँ श्रात्मध्यान होता है ॥२०२॥। 
पाँच समिति 
सम्प्भमनागमन सम्पर्भाषा तथषणा सम्यक । ० 
सम्यग्पहनित्षेपो व्युत्सर्गः सम्यगिति समिति; ॥२०श॥ 
अन्याथ-[ सम्यस्गमनागमन ] सावधानीसे देख भालकर गमन झौर आग्रमत 
[ सम्पस्मापा ] उत्तम हितमितरूप वचन, [ सम्पकू एपणा ] योग्य आह्ारका ग्रहण, 
[ सम्पग्प्रहनित्षेपी ] पदार्थका यत्नपूर्वक ग्रहण भौर यत्नपुर्वेक क्षेपणा करना [ तथा ] और 
| सम्यव्व्युत्सर्ग: ] प्रासुक भूमि देखकर मल-सृत्रादिका त्याग करना-न्‌ इति | इस प्रकार 
यह पाँच [ समितिः ] समिति हैं । 
ठटीका;---सम्यगासना गन सम्यस्माप्रा तथा सम्यकू एपंणा च सम्यग्ग्रहनिश्षेप१ सम्यक्‌ 
च्युत्सगंः इति ( पश्च ) समितिः! |-- 


अथ३---१-हईर्यासमिति--मुनिराज दिनके समयमें ही सुर्योदयके दो घड़ी बाद जब 
सूर्यकी किरणें स्पष्ट हो जावें और मार्ग प्रासुक हो जाय तब यत्ताचारपूर्वक चार हाथ 
प्रमाण भूमि स्थुल दष्टिसे देखकर गमनागमन करें तथा पैरोंको देख देख कर रखें । 
( गाव मर घोड़ा-याड़ी-पथिक श्रादि चलने लगते हैं तव वह सहज ही भप्रासुक हो 
जाता है । ) 


१-भापासमिति--हितमित और असन्देहरूप वचन बोलना कि जिससे सुननेवाले 
कोई भी प्राणीको दुःख न हो । 
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३-एपणासमिति--छियालीस दोष, बत्तीस श्रच्तराय ठालकर उत्तम कुलीन 
श्रावकके घर श्राचारसहित विधिपूवेक शुद्ध प्रासुक आ्राहार दिनमें ऐकबार लेना । 


9-आदाननित्तेपणप्तमिति--यत्नाचारपूर्वक देखकर सँभालकर पुस्तक, पीछी, 
कमण्डलादि उठाना तथा रखना । 

४-पतिष्ठापनासमिति--यत्लपूर्वक दृष्टिसे देखकर और पींछीसे पोंछुकर सल-मृत्र- 
कफ इत्यादि नवद्वारके मल प्रासुक ( निर्जीव ) भूमिपर त्याग करना । जलमें, गीली 
भूमिमें, हरी घासमें मल त्याग नहीं करना तथा लोगोंके भ्राने-जानेके मार्गसे दर 
जाकर निर्दोष भूमिमें मल क्षेपण करना । इस प्रकार समितियोंका वर्णन किया । यह 
पाँचों समितियाँ गुप्तियोंके पालनमें सहायक होती है। उपरोक्त प्रकारसे इनका पालन 
तो भुनिमहाराज ही करते है फिर भी जितना बन सके उतना श्रावककों भी इनका 
पालन करना चाहिये । श्रावककों भी देखभालकर चलना चाहिए, संक्षिप्त और 
हितकारी वचन बोलना चाहिये, शुद्ध प्रासुक श्राहार लेना घाहिये, सभी वस्तुयें 
देखभालकर उठाना-रखना चाहिये और जीवरहित स्थानमें ही मल-मृत्रादि विसर्जन 
करना चाहिये । इसी प्रकार यथाशक्ति इन सबका श्रावकोंको पालन करना 
चाहिये ॥॥२०३॥। ह 
दश धर्म 

धर्म: सेव्यः च्ञान्तिस दुतनसजुता च शौचमथ सत्यम्‌। 
आाकिबन्यं ब्रह्म त्यागश्र॒ तपश्न संयमश्चेति ॥२०४॥ 

अन्वयाथः-र्‌ क्षान्तिः ] क्षमा, [ मृदुत्वं ] मार्देव, [ ऋजुवा ] सरलता बर्थाव्‌ 
आज॑व [ शौचम्‌ ] शौच [ अथ ] पश्चात्‌ [ सत्यम्‌ | सत्य, [ च |] तथा [ किला ] 
भ्राकिचखअ्न, [ ब्रह्म ] ब्रह्मचयं, [ व ] और [ त्यागः ] त्याग, [थे ] श्र [ हर हा 
[च] और [ संयमाः ] संयमर-न इति ] इस प्रकार [ धर्म: ] दश प्रकारका धर्म [ सेन्पः 
सेवन करना योग्य है न 

टीका3-- क्षान्तिः सूहुत्व॑ऋजुता च शौचस्‌ अथ सत्यम्‌ आकिशन्यं जक्ष व त्यागः 
च तपः च्‌ संयम: इति धर्मः सेव्य) ।-- 

अर्थ:--१-क्रोधका त्याग करके क्षमा धारण करना उचमन्नम्रा चामका ४ खिल धम 
है । २-मान कपायका त्याग करके कोमलता घारण करना उचम मादंत्र नामका दुसरा 
धर्म है। ३-मायाचारका ( कपटका ) त्याग करके सरलता घारण करना उत्तम 
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आजव नामका तीसरा धमम है । ४-लोभका त्याग करके सनन्‍्तोष धारण करना शौच 
तामका चौथां धर्म है। शौचका अथे शुद्धि है। यह शुद्धि दो प्रकार की है-१, बाह्यशुद्धि, 
२, अन्तरज्ग शुद्धि। स्‍्तानादिसे शरीरको पविन्न रखना बाह्यशुद्धि है और लोभ 
कषायका त्याग करना श्रन्तरंगशुद्धि है। इन दोनों प्रकारकी शुद्धि करता ही शौचधर्म 
है । यहाँ एक विचार योग्य बात यह है कि यह दोनों प्रकारका शुद्धियाँ ग्रहस्थ-श्रावककी 
भ्रपेक्षासे ही हैं, मुनिकी श्रपेक्षासे नहीं है; कारण कि मुनिमहाराजके तो श्रन्तरंग 
शुद्धिकी ही मुख्यता है । ५-दूसरेको दुख उत्पन्न करनेवाला, निन्दनतीय कपटी वचन नही 
बोलना सत्य कहलाता है और यही पाँचवाँ उत्तमसत्य धर्म है। ६-पंचेन्द्रियके विषयोंको 
तथा मनके विषयको रोकना और छह कायके नीवोंकी हिसा न करना उसीको संयम 
कहते हैं । ब्रतोंका ध्यान करनेसे, समितियोंका पालन करनेसे, कषायोंका निम्नह करनेसे 
भ्रौर मम-वचन-कायको वशमे रखनेसे इस संयमका पालन होता है यही छठवाँ उत्तम 
संयमधम है । ७-जिस तरह सोनेका मैल दूर करनेके लिये अ्रग्निका ताव दिया जाता 
है उसी तरह आत्माके साथ लगे हुए कर्मोको दुर करनेके लिये ( सर्वज्ञ-वीतराग 
कथित ) तप किया जाता है। यह तप बारह प्रकारका है। इच्छा निरोधस्तपा--- 
इच्छाका निरोध करना ही तप है-यह सातव्वाँ उचम तपधर्म है। ( इन बारह 
भावनाओोमें स्वाश्रयके बलद्वारा जितनी परिणामोंकोी शुद्धि है वह तो निर्जेराके कारणरूप 
निश्चय तप है श्रौर उसी समय हेयबुद्धि सहित ब्रत तपादिके शुभ विकल्प-राग है उतना 
व्यवहार-उपचार तप है ऐसा सर्वेत्र समभना चाहिये । ) लोकमें तो आहार, औषध, 
अभय भौर ज्ञानदान देनेको त्यागधर्म कहते है, परन्तु यह त्याग वास्तविक-सच्चा त्याग 
नही है । ( त्रंकालिक अकषाय ज्ञायकस्वभावके आश्रय द्वारा वीतराग विज्ञानरूप 
श्ान्तिकी उत्पत्ति होना उतना अंशमें कषायकी उत्पत्ति न होना वही ) क्रोधादि 
कपायोका त्याग करना है वही सच्चा त्याग है। इसलिये यद्यपि मुनिराज प्रत्यक्षरूपसे 
कोई दान नहीं करते तो भी वास्तवमें कषायोंका त्याग करनेके कारण वे हीं सच्चे 
दानी है ओर जिस समय जिस जीवके लोभकपायका त्याग हो गया उसके बाह्य 
पदार्थोका तो त्याग हो ही गया, क्योंकि लोभकपाय छोड़े बिना वाह्म वस्तुओंका त्याग 
नहीं होता । इसलिये यह सिद्ध हुआ कि ( तत्त्वज्ञानके :छना ) लोभादि कपायोका 
त्याग करना ही सथा उच्तम स्थास है श्रौर बही दान है । 
ममत्वयुद्धिका त्याग करना ग्राकिब्चन्य धर्म है । चौदह प्रकारके अन्तरंग परियग्रह 
तया देश प्रतारके चाह्य परिग्रह-इन दोनो प्रकारके परिग्रहोंका त्याग कर देना ही उत्तम 
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आकिश्वन्य धरम है। १०-संसारके सर्वे पदा्थोसे मनकी बरत्तिहटाकर केवल एक भ्रात्मामें 
ही लीन करना भ्रर्थात्‌ ब्रह्ममें तनल्लीनता होना उत्तम ब्रह्मचर्य है । 

यह दशा तभी हो सकती है कि जब आत्मा पंचेन्द्रियके विषयोंकों रोकनेमें समर्थ 
हो, विशेषतः स्प्शेन्द्रियके विषय श्रर्थात्‌ कायवासनाको जीतनेमें समर्थ हो जाय और 
उस कायवासनाका त्याग तभी हो सकता है जब झ्ली मात्रका त्यागी हो जाय अर्थात्‌ 
संसारकी स्वी मात्रका मन-वचन-कायसे त्याग करे । परन्तु ऐसा त्याग तो केवल एक 
मुनिमहाराज ही कर सकते है; श्रावक तो एकदेश त्याग कर सकता है भ्रर्थात्‌ स्व-ब्नी में 
सन्‍्तोष रखकर अपनी ख्त्रीके श्रलावा संसारकी शेष समस्त ब्लियोंको माता, भगरिनी, भ्रथवा 
पुत्री समान जानता है--यही एकदेश ब्रह्मचर्यका पालन है । ' 

भावार्थ:---इस प्रकार यह दशलक्षणधर्मका वर्णन किया । इन धर्मोका- पालन 
करना प्रत्येक प्राणीका मुख्य कत्तंव्य है, कारण कि यही दशधर्म मोक्षमार्गका साधन 
करनेके लिये मुख्य कारण है २०४।। 

बारह भावनाओंका निरूपण 
अप्न वमशरणमेकत्वमन्यताउशौचमालवो जन्मः । 
लोकबृषबोधिसंवरनिजरा। सततमनुप्रेहयाः ॥२०५॥। 
अन्यया्थ)--न्‌ अधभ्रुवम्‌ ] अश्नुव, [ अशरणय्‌ ] भशरण, [ एकत्वम्‌ ] एकत्व, 

[ अन्यता ] अन्यत्व, [ अशौचस्‌ ] अशुचि, [ भाखवः ] श्राखव, [ जन्मः | ससार, 
[ लोकदृपयोधिसंवरनिर्जराः ] लोक, धर्म, बोधिदु्लभ, संवर श्ौर निर्जरा [ एताह्ादश- 
भावना ] इन बारह भावनाओंका [ सततम्‌ ] निरन्तर [ अलुग्रेक्ष्याः | बारबार चिन्तवन 
झौर मनन करना चाहिये । 

टीकाः-- अधुव॑ अशरणं 
बोधि बृषः इति द्ादश अलुग्रेक्षाः 
संसारकी समस्त वस्तुये श्र, . वस्तु 
श्रुव है इसलिये अश्लुव वस्तुसे प्रीति छोड़कर झुव्र॒ स्वर चिः 
श्रनित्य भावना कहते है । 

२-अशरण भावना--इस जगतमें कोई किसीका शरण नही है, सभी प्राणी कालके 
आधोन है, कालसे बचानेवाला कोई नही है । व्यवहारनयसे चार शरण हैं--श्रहन्तका 


जन्म एकत्व॑_ अन्यता अशौर्च आल्लवः संवरः निजेरा छोक 
सतते भावनीया। ।-पश्रर्थ:--१-अनित्य भावना-- 
भोगादि सभी अनित्य-नाशवान हैं, आत्मा नित्य है, 
त्त लगाना इसीको 
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शरण, सिद्धका शरण, साधुका शरण और जैनधर्मका शरण, परन्तु वास्तवमें निश्चयनयसे 
केवल अपना भात्मा ही शरण है, अन्य कोई नही । ऐसा ( स्वसन्मुखता सहित ) विचार 
मिरन्तर करना-यह दूसरी अशरण भावना है ॥ 
३-संसार भावना--संसार बहुत दुःख रूप है, चारों गतियोंमें कही भी सुख नही 
है । नरक गतिमें तो प्रगटरूप छेदन, भेदन, ताड़न, तापन, शुलारोपण आदि अनेक 
दुःख हैं । झोर तिर्यच गतिमें भुख, प्यास, अतिभार लादना इत्यादि दुःख हैं, मनुष्य 
गतिमें भी भ्रनेक चिन्तायें, बहुत खेद इत्यादि श्रनेक दुःख हैं, देवगतिमें भी विषय- 
वासना है, बड़े देवोंकी बड़ी ऋद्धि देखकर छोटे देव व्याकुल होते हैं, देवोंकी आयु 
दीर्घ तथा देवांगनाओंको श्रायु श्रल्प होनेसे उनके वियोगमें देवोंको श्रवश्य दु.ख होता 
है, मुत्युके पूर्व छह महीने पहलेसे गलेकी माला सुरभाने लगती है तबसे उस देवको 
महा मोहवश अत्यन्त खेद और दुःख होता है, इत्यादि प्रकारसे देवगतिमें भी बहुत दुःख 
हैं । सुख तो एक मात्र पंचमगति अर्थात्‌ मोक्षमें है ( वहाँ निज आत्मासे ही उत्पन्न 
और श्रक्षय ऐसा अनन्तानन्त काल तक पूर्ण आननन्‍्दमय अ्रतीन्द्रिय सुख है ) अतः 
प्राणीमात्रको चतुर्गंतिरूप संसारसे उदासीन होकर पंचमगतिके प्राप्त करनेका उपाय 
करना चाहिये । ऐसा सदेव चिन्तवन करते रहना वही तीसरी संसार भावना है । 
४-एकत्व भावना--यह आत्मा सदा अकेला ही है, जन्मसें तथा मरणमें सदा 
अ्रकेला है इसका कोई सद्भी-साथी नही है। यह सुख भोगनेमें अकेला, दुख भोगनेमें 
ग्रकेला, संसार भ्रमण करनेमें अकेला, मोक्ष प्राप्त करनेमें अकेला, इस प्रकार यह आत्मा 
त्रिकाल अ्रकेला ही है, इसका कोई साथी नही है---इस प्रकार निरन्तर विचार करना 
एकत्व भावना है । प 
३-अन्यत्व सावना--संसारके जितने भी पदार्थे हैं वे सब जुदे जुदे हैं, कोई 
पदार्थे किसी दूसरे पदार्थमें मिला हुआ नहीं है---( मिला हुआ नहीं था-श्रौर कभी 
मिलेगा नहीं ) मन-वचन-काय यह सभी शभ्रात्मासे भिन्न हैं। जब यह शरीर, मन श्रौर 
वचन भी आत्मासे भिन्न हैं तो यह प्रगटरूपसे भिन्न घर, मकान वगरह एक कीसे हो 
सकते हैं ? ( अत: शरीरादिसे निर्मोही बनकर, पर-भावोंसे अपना भिन्नत्व जानकर 
आपमें ही लोन होना योग्य है ) इस प्रकार वस्तु स्वरूप जानकर बारवार चिन्तवन 
करना शन्यत्व भावना है । 
६-अप्लुच्ि भावना--यह छरीर सद्देव नवद्वारसे बहते हुए मल-मूत्रका खजाना 
महा अशुचिरूप है और आत्मा ज्ञानमय महा पवित्र है, तो झ्रात्माका शरीरादिसे 
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सम्बन्ध किस प्रकार हो सकता है ? इस तरह बारबार चिन्तवन करना अशुचि 
भावना है । 

७-आख़ब भाषना--५ मिथ्यात्व, १९ अविरति, २५ कषाय, १५ योग ये आ्धवके 
५७ भेद हैं, उनके द्वारा यह जीव हमेशा कर्मोका श्राख्व किया करता है। शुद्ध भावरूप 
संवरके द्वारा जब तक उन आमख्रवोंका त्याग न हो तब तक यह जीव ससारमेंसे छूट 
सकता नही ग्रर्थाव्‌ जीवको यह आख्रव ही दुःखदायक है ऐसा ( स्वसन्मुखता 
सहित ) बारम्बार चिन्तवन करना उसे श्राखव भावना कहते है। 


८-संवर भावना--( स्वसन्मुखतारूप शुद्धिके द्वारा ही ) कर्मोके आगमनको रोकना 
हो संवर है। यह संवर ही ससारसे छुड़ानेवाला और मोक्ष ले जानेवाला है। पाँच 
भहाव्रत, पाँच समिति, तीन गरुप्ति, दश धर्म, बारह भावना, बाईस परीषह, 
पाँच प्रकारका चारित्र-यह सभी संवरके कारण हैं। सभी प्राणियोंको इन सर्व 
कारणोंको धारण करके संवरकी प्राप्ति करना चाहिये। ऐसा बार बार चिन्तवन करना 


ही संवर भावना है। 

९-नि्जेरा भावना--( सर्वेत्ष वीतराग कथित ) तपके द्वारा पूर्वबद्ध कर्मोंका 
एकदेश क्षय करना निजेरा है। यह निर्जरा दो प्रकारकी है। सविपाक निर्जरा और 
अविपाक निर्जेरा । सविपाक निर्जरा तो सर्व संधारी जीवोंके सदेव हुआ ही करती है, 
परन्तु अविपाक निर्जरा तो शुद्धभावरूपी तप आदि करनेसे ही होती है, और अ्रविपाक 
निजराके बिना यह जीव संसारसे मुक्त हो सकता नहीं। अतः मोक्षार्थी जीवरोंको यह 
अ्रविपाक निर्जरा अवश्य करना चाहिये । इस प्रकार बार बार चिन्तवन करना ही 
निर्जरा भावना कहलाती है । 

१०-लोक मावना--( इस लोकके तीन भाग है। ऊध्वलोक, मध्यलोक और 
श्रधोलोक । यह तीनों लोक तीनसौ तेतालीस राजू घनाकार, चौदह राजू ऊँचा किसीके 
द्वारा बनाएं नहीं गए हैं और कभी इनका नाश नहीं होगा, अतः अनादि निघन, 
स्वयंसिद्ध, श्रविनाशी है । श्रनन्तानन्त लोकाकाशमें उसका अनन्‍्तर्वा भाग लोकाकाश है 
वह षटू द्रव्यात्मक है । अ्रधोलोकमें तो सातवें नरकके नीचे एक राजू पर्यन्त स्थावर 


ही हैं, वहाँ त्रसराशि नही है तथा शेष छह राजूमें सात नरक हैं उनमें रहनेवाले वारको 
महादु:खी हैं। इन नरकोंके ऊपर भवनवासी तथा व्यन्तर देव हैं, यह मधोलोककी 


संक्षिप्त रचना बताई। श्रधोलोकमें सूक्ष्मस्थावर तो सर्वत्र हैं तथा बादरस्थावर किसीके 
श्र 
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आधारसे हैं। त्रस जीवोंमें निचले स्थानमें नारकी और ऊपरके स्थामनममें भवनवासी 
तथा व्यन्तर हैं, श्रन्य किसी जातिके त्रस जीव नहीं । मध्यलोकमें अ्रसंख्यात द्वीप-समुद्र 
हैं, उनमें ढाई द्वीप और दो समुद्र, मानुषोत्तर पर्वत पर्यन्त मनुष्यलोक है, उसके श्रागे 
मनुष्यका संचार नही है । व्यन्तर, भवनवासी, ज्योतिषी-यह तीन प्रकारके देव और 
तियच सब मध्यलोकमें है, उनमें जलचर पंचेन्द्रिय तथा विकलत्रय यह तो ढाई द्वीप, 
तथा अन्तका स्वयंभूरमण द्वीप आधा पहली तरफका और अन्‍्तका स्वयंभूरमणसमुद्र 
सारा इनमें है। शेषके असंख्यात द्वीप समुद्रोमें विकलत्रय नहीं हैं। जलचर जीव 
लवणोदधि कालोदधि और स्वयंभूरमण-इन तीन ही समुद्रोंमें है; श्रन्य स्थानोंमें नहीं 
है। इस मध्यलोकमें अनेक प्रकारकी रचनायें है उनका विस्तार कहाँ तक कहां जाय । 
सुमेरुपवेतके शिखर पर्यन्त एक लाख योजन मध्यलोक ऊँचा है । ज्योतिषचक्र सातसौ 
नब्बे योजनसे लेकर नौसौ योजन तक है । मध्यलोकके ऊपर स्वगंलोक है; वहाँ सोलह 
स्वर्ग, नवग्रैवेयक, नव अनुदिश, पंचानुत्तर है; नव ग्रेवेयक, नवअनुदिश और पंचानुत्तरमें 
भ्रहमिन्द्र है, वहाँ देवियाँ नही है, सभी ब्रह्मचारी हैं। स्वर्गलोकमें स्वर्गंवासी देव तथा 
पाँच स्थावर ही हैं, श्रन्य त्रसजीव नही है। पंचानुत्त रके मध्य सर्वार्थसिद्धि है जिसके 
समान संसारमें शौर कोई दूसरा स्थान नही है, इसी सर्वार्थंसिद्धेकि ऊपर सिद्धलोक है 
जहाँ अनन्तानन्त सिद्ध विराजमान है, अ्रजर अमर अविनाशी हैं। ) इस सारे लोकमें 
यह संसारी जीव अनादि कालसे इन तीनों लोकमें अपनी भूलसे अमण कर रहा है, 
उसे महान अपरिमित दुःख है अंशमात्र भी सुख नहीं । सुखका धाम तो सिद्धलोक ही 
है। सब लोकका आभूषण शुद्ध आत्मा हो सार है, शेष सर्व असार है। इस चार 
गत्तिरूप लोकका निवास कब टूटे ? ऐसा बारंम्बार विचार करना उसे ही लोक भावना 
कहते हैं । 

५ १-बोघिदुरूम भावना--( ससारमें निगोदराशिसे व्यवेहारराशिमें आना दुलेभ 
है फिर एकेन्द्री जीव, पृथ्वोकाय, भ्रपकाय, भ्रग्तिकाय, वायुकाय, तथा प्रत्येक वनस्पति- 
कायसे निकलकर त्रसकायमें आना दुर्लभ है, उसमें भी दो इन्द्रीसे तीन इन्द्री होना 
दुलंभ है, तीन इन्द्रीसे चार इन्द्री होना दुर्लेभ है, चार इन्द्रीसे असेनी पचेन्द्री होना दुर्लभ 
है, असैनीसे सैतो पंचेन्द्री होना दुलेभ है, पंचेन्द्री तिय॑च्चसे मचुष्य होना श्रति दुर्लभ है । 
मनुष्यमें भी श्रार्यखण्ड, उत्तम कुल, दीर्घायु, धर्मबुद्धि पाना अत्यन्त दुर्लभ है पश्चात्‌ 
सम्यक्त्वकी प्राप्ति श्रौर श्रावकके ब्नत अ्रत्ि दुलंभ हैं, श्रावकके ब्रतसे मुनिके नब्रत धारण 
करना अत्यन्त दुर्लभ हैं तथा मुनिव्नत्में सी शुभोपयोगकी अपेक्षा शुद्धोपपोगकी दशा 
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प्राप्त करना महान महान दुलेभ है। ) संसारमें सभी वस्तुयें सुलभ हैं भ्र्थात्‌ शीघ्र ही 
प्राप्त हो सकती हैं परन्तु केवलज्नञानका प्राप्त करना परम दुलंभ है और केवलज्ञानके 
बिना इस जीवको मोक्ष नहीं मिल सकता इसलिये प्रत्येक प्राणीको उस केवलज्ञानकी 
प्राप्ति करनेमे तत्पर और प्रयत्नशील होना चाहिये । जबतक केवलज्ञानकी प्राप्ति नहीं 
होगी तबतक यह आत्मा संसारमें भ्रमण करता ही रहेगा इसलिये है आत्मा ! यदि 
तुझे वास्तविक सुखकी प्राप्ति करनी हो तो तू शीघ्र ही चार घातियाकर्मोका नाश 
करके केवलज्नान प्राप्त कर । इस प्रकार स्वसन्मुखता सहित बारम्बार चिन्तवन करना 
बोधि दुर्लभ भावना है । 

१२-धर्म भावना--वास्तवमें जीवको सुख देनेवाली वस्तु एक धर्म ही है, क्योकि 
घर्म नाम स्वभावका है। प्रत्येक वस्तुका जो स्वभाव है वही उसका धर्म है । ( जीव 
वस्तुका स्वभाव चेतन्य है वही, परम धर्म है ) जब यह द्रव्य अपने स्वभावमें परिणमन 
करता है तभी यह सुखी और शुद्ध कहलाता है। यह आत्माका जो ज्ञानग्रुण है वही 
उसका घर्मे है। जब तक यह श्रात्मा अपने ज्ञानधर्म अथवा सम्यग्द्शन-सम्यक्चारित्र 
रूप रत्नन्रयधर्मका पूर्ण विकास नहीं करता तबतक इस संसार बन्धनमेंसे नहीं छूट 


सकता | मर 
उत्तम क्षमा, मार्देव, आज॑व आदि भी श्रात्माके दश' धर्म है तथा जीवदया भी 


आत्माका धर्म है। यद्यपि यह धर्म प्रत्येक संसारी श्रात्मामें विराजमान हैं तो भी जब 
तक पआलात्मामें इनका विकास न हो तब तक यह श्रात्मा ससाररूपी जेलमेसे छूट नही 
सकता अर्थात्‌ मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकता। इस प्रकार बारबार चिन्तवन करना 
घर्मभावना है। इस प्रकार 'बारह भावनाओंका वर्णांन किया । यह बारह भावनाये 
वैराग्यकी जननी है क्योंकि ससारसे वैराग्य उत्पन्न करनेमें यह प्रधान सहायक है इन 
बारह भावनाओंका चिन्तवन करनेसे वैराग्यकी पुष्टि होती है अतः इनका सदेव चित्तवन 


करो ॥॥२०५॥। का 
ज्षुत्तष्णा हिममुष्णं नग्नतं याचनारतिरलाभः । 

दंशो मशकादीनामाकोशो व्याधिदुःखमड्गरमलम्‌ ॥२०६॥ 

स्पर्शश्र तृणादीनामज्ञानमदशनं तथा प्ज्ञा। 


सत्कारपुरस्कारः शय्या चर्या वधों निषदया श्री ॥२०७॥ 
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द्वाविंशतिरप्येते परिषोढ्व्याः परीपहाः सततम्‌ । 
संक्लेशमुक्तमनसा संक्लेशनिमित्तमीतेन ॥३०८॥ 


अन्वयार्थः---[ संक्लेशपुक्तमनसा ] संक्लेशरहित चित्तवाला और [ संक्लेशनिमिच- 
भीतेन ] संक्लेशके निमित्तसे अर्थात्‌ संसारसे भयभीत साधुको [ सततम्त ] निरन्तर 
[ छुत | क्षुवा, [ तृष्णा |] तृषा, [ हिमस्‌ ] शीत, [ उष्णस्‌ ] उष्ण, [ नम्भत्वं॑ | नग्न 
पना, [ याचना |] प्रार्थना, [ अरतिः ] भ्ररत्ति, [ अलाभः ] अलाभ, [ मशकादीनांदंशः ] 
मच्छरादिका काटता, [ आक्रोश! ] कुवचन, [ व्याधिदुःखम ] रोगका दुःख, [ अज्ञमलम ] 
शरीरका मल, [ व॒णादीनां स्पशः ] तृणादिकका स्पर्श, [ अज्ञानम्‌ ] अज्ञान, [ अदशनम्‌ ] 
अदर्शेन, [ तथा ] इसी प्रकार [[ प्रज्ञा ] प्रज्ञा [ सत्कारपुरस्कारः ] सत्कार पुरस्कार, 
[ शय्या ] शयन, [ चर्या ] गमन, [ वधः ] वध, [ निषधा ] झ्ासन, [ च ] और [स्त्री ] 
स्नीर्र एते ] यह [ द्वार्विशतिः ] बाईस [ परीपहाः ] परीषह [ अपि ] भी [ परिषोढच्याः | 
सहन करने योग्य हैं । 


टीका:-- चुत्‌ दृष्णां हिमं उष्णं नग्नत्व॑ याचना अरतिः अलाभः मशकादीनांदंशः 
गाक्रोशः व्याधिदुःखं अज्ढ मलम्‌ तृणादीनां स्पशः अज्ञानं अदशन तथा म्रज्ञा सत्कारपुरस्कारः 
शय्या चर्या वधः निपया ख््री एते दार्विशतिः अपि परीषहाः संक्लेशपुक्तमनसा संक्लेशनिमिच- 
भीतेन सतत परिषोढव्याः ।--अर्थ:--भूख, प्यास, सरदी, गरमी, नग्नपना, याचना, 
अरति, अलाभ, मच्छरादिका काटना, निज्दा, रोगका दुःख, शरीरका मल, कॉंटक-क्रॉँटा 
आदि लगना, अज्ञान, अदर्शन, प्रज्ञा, सत्कार-पुरस्कार, शयन, चलना, वध, निपच्या 
( निवास-अआसन ) और स्री-इन बाईस परीषहोंकों मुनिराज संक्लेश दूर करके और 
हे भयभीत होकर सदा सहन करते हैं। श्रब वाईस परीषहका संक्षिप्त वर्णन 
कक [| 


१-ज्ुधा परीपह--भूखके वशीभूत होकर सब जीव बहुत दुख पाते है परन्तु 
मुनिमहाराजको जब क्षुधा वेदना होती है तव ऐसा विचार करते हैं कि हे जीव ! तूने 
श्रनादिकालसे संसारमे परिप्रमण करते हुए अनेक प्रकारकी अनन्त प्रुदूगलराशिका 
भक्षण किया है तब नी तेरी छ्ुघा शान्त नहीं हुई तथा नरक गतिमें भी अत्यन्त क्षुधा 
सहन की अभी तू इस समय मोक्षकी प्राप्तिके लिये तैयार हो गया है, तेरा यह शरीर 
तो यही पड़ा रह जायेगा श्रतः शान्तनज्ञानानन्द स्वरूपमें लीनता करके भूखका नाश कर 
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जिससे शीघ्र ही मोक्षकी प्राप्ति हो जाय । इस प्रकारके भावों द्वारा साधुगण क्षुधा 
परीषहको सहन करते है । 


२-हूपा परीपह--सभी जीव प्याससे बहुत दुःखी होते है । मुनिराज प्रीष्म 
ऋतुमें पर्वतके शिखर पर रहते है, वहाँ अनेक उपवास धारण करनेके कारण उन्हें 
तृषाकी बाधा उत्पन्न होती है, फिर भी वह धीर-बीर साधु इस प्रकारकी भावना करके 
मनमें समाधान लाते है कि हे जीव ! तूने इस संसारमें भटकते हुए सारे जगतका जल 
पी लिया तो भी तेरी प्यास आजतक शान्‍्त नही हुई । नरकगतिमें ऐसी तृषा उत्पन्न 
हुई जो समुद्रोंका जल पीने पर भी न मिठे परन्तु वहाँ ऐक बूंद मात्र भी जल प्राप्त 
नही हुआ तथा तिय॑च्चगतिमें श्रति तृषा सहन की और मनुष्यगतिमें भी तृषा-वेदना 
सहन करनो पड़ी । हे जीव ! तूने जगत वन्द मुनिपद धारण किया है इसलिये इस 
तृषा परीषहको सहन करते हुए आत्मध्यानमें चित्त लगा जिससे यह तृषा सदाके लिये 
मिट जाय । इस प्रकार तृषा परीषह मुनिराज सहन करते है श्रौर संयमसे विचलित 


नहीं होते । यही तृषा परीषह है। 

३-शीत परीपह--शीतके कारण ससारके प्राणी भ्रति दुःखी होते है, हरे भरे 
वृक्ष भी हिमपातके कारण दग्ध हो जाते है ऐसे पौष-माघकी भयज्भूर शीतमें महाधोर 
नग्नशरीर मुनिराज नदी श्रथवा सरोवरके किनारे कायोत्सर्ग या पद्रासन धारण करके 
ध्यान करते है उस समय शीतकी बाधा होने पर भी वह खेद नहो करते श्रपितु ऐसा 
विचार करते हैं कि हे जीव ! तूने अनादिकालसे श्रनन्तबार पशुगति और मनुष्यगतिमे 
भी ग्रत्याधिक महान शीत-( ठण्ड ) सहन की है । यद्यपि तूने उसे टूर करनेके लिये 
भ्रनेकानेक उपाय किये है तो भी आजतक तेरी ठण्ड मिटी नही है । श्रब तूने मुनिन्नत 
धारण किया है, इसी पदसे मोक्षकी प्राप्ति होगी, अतः है जीव ! तू इस शीतकी 
परीषहको सम्यक्‌ प्रकारसे सहन कर । ऐसा चिन्तवत-विचार करके आत्मध्यानमें लीन 


होना-यही शीत परीषह कही जाती है । 

४-उष्ण प्रीपह--अीष्म ऋतुमें सूर्य बहुत तप्तायमान होता है, सारे जगतके प्राणी 
गरमीकी पीड़ासे महा व्याकुल हो जाते है, नदी-सरोवरोंका जल सूख जाता है, उस 
समय मुनिराज पर्वतके शिखर पर पत्थरको शिला पर बैठकर ( सूर्य सन्‍्मुख मुख करके 
श्रातापन योग धारण करते हैं तथा ) ऐसा विचार करते है कि है प्रात्मच्‌ ! तूने 
अग्निपर्याय धारण करके प्रचण्ड गरमी सहन की है, नरकगतिमें बहुत गरमी सहन को 
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है, तो भ्रब यहाँ गरमी है ही कितनी ? इस समय तूने मुनित्रत धारण किया है अतः 
आत्मानन्दरूपी अ्रमृतसे तृप्त होकर इतनी तुच्छ ध्वपकी बाधा आनन्दसे सहन कर । इस 
तरह चिन्तवन करके उष्ण परीषह सुखपुर्वक जीतते हैं । इसे ही उष्ण परीषह कहते है । 

४-नर्न परीपह---नग्न मुद्राधारी महा अ्रविकारी मुनि भयद्धुर वनमें एकाकी 
रहते है । सूतके वच्न, रेशमी वच्र, टाटके वच्नर, सणके.वच्धर तथा घास आदिके सकल 
प्रकारके वच्चोंका त्याग करते है, चर्म, रोम तथा वृक्षोंके वल्कलादि कुछ भी नहीं रखते, 
जिनके दशों दिशाये ही वस्त्र हैं उन्हें और क्या चाहिये ? ऐसे दिगम्बर म्रुनिराज 
अखण्ड ब्रह्मचयंका पालन करते हुए अपने आत्मध्यानमें लीन रहते है । नग्न रहनेसे 
रंचमात्र भी दुख नहीं मानते, हमेशा अपने आत्मामें लीन रहते है---इसीको नग्न परीषह 
कहते है । 

६-याचना परीपह--( याचनासे सभी ससारी जीव दुखी हो रहे है, दूसरोंको 
क्या कहें, इन्द्र, चक्रवर्ती सरीखे भी अ्भिलाषासे रंक हो रहे हैं परन्तु-अयाचक ब्रतधारी 
मुनिराज किसीसे भी कुछ माँगते नहीं । भरे ! जिन्हें तीर्थंकर जिनराजसे भीः मोक्षरूपी 
लक्ष्मी नही माँगनी वह भला श्रन्य किसीसे और कोई .वस्तु क्या माँगेंगे ”? याचना 
समान जगतमें अन्य न्यूनता नही, और भ्रयाचकन्नत समान त्रैलोक्यमें अन्य उत्कृष्टता 
नहीं । मुनिव्रतका मूल अयाचीवृत्ति है, स्नान, भोजन, धर्मोपकरणादि कुछ भी किसीसे 
नही माँगते-महा निरभिलाषी रहते है ) । 


मुनिराजको भले ही उन्हें हफ्तों, महोनों, वर्षो तक आहार न मिले तो भी मुनिराज 
कभी किसी श्रावकसे आहारकी याचना नहीं करते--इसीलिये मुनिकी बृत्तिको 
सिहबृत्ति कहते है । इस प्रकार याचना परीषहको जीतते हैं । 


७-अरति परीषह--जगतके जीव इश्ट पदार्थोके प्राप्त होने पर रति मानते हैं और 
भ्निष्ट पदार्थेकि प्राप्त होने पर श्ररति-खेद मानते है किन्तु मुनिराज चाहे जद्भलमें रहें, 
कोई उनको भला-बुरा कहे, तो भी कदाषि रति-अरति नहीं मानते । जिनके महल 
और भयंकर वन, शत्ठु और मित्र, कनक और पाषाण, स्तुति और निन्‍्दा, सुख और 
दुख, जीवन झऔर मरण सर्व समान है श्रर्थात्‌ अपने चित्तमें सदैव समता घारण करनेवाले 
साघु अरति परीषह जीतते हैं । 

<-अलाम परीपह--साधुने भ्नेक उपवास किये हों श्लौर यदि पारणाके दित 
निर्दोष बाहारका लाभ न हो तो चित्तमें रंचमात्र खेद नहीं मानते | इस प्रकार जो 


पुरुषा्थ सिद्धि-उपाय ] [ १७४ 


यतीघखर लाभ-प्रलाभ दोनोंको समान मानते हैं वहो भ्रलाभ परीषह पर विजय प्राप्त 
करते हैं । 

९-दंशमशक परीषह--डाँस, मच्छर, चींटी, मकोड़ा आदि जीवोंके डंककी पीड़ा 
जगतके प्राणी सहन नही कर पाते परन्तु योगीश्वर उन सबकी बाधा-पीड़ा सहन करते 
है, वह काटनेवाले सभी प्राणिश्रों द्वारा अपने नग्न शरीरमें बहुत बाधा-पीड़ा उत्पन्न 
किये जाने पर भी मुनि महाराज कभी भी मनमें खेद करते नहीं । इस तरह दंशमशक 
परीषह जीतते है । 

१०-आक्रोश परीषह--जो कोई दिगम्बर सुनिको देखकर निन्‍्दा करते है, दुवेचन 
कहते है, गाली देते है, परन्तु ऐसे निष्ठुर वचन सुनकर किचित्‌मात्र खेद नहीं करते, 
परन्तु उत्तम क्षमा ही धारण करते है। इस प्रकार मुनिराज झाक्रोश परीषह पर विजय 
प्राप्त करते है । 

१ १-रोग परीपह--पूर्वोषाजित असातावेदनीय कर्मके उदयसे शरीरमें पीड़ा हो 
जाय तो मुनि महाराज उस रोगसे दुःखी होते नही। ( रोग हो जाने पर लौकिकजन 
भ्रत्यन्त व्याकुल हो जाते हैं परन्तु मुनिराज अपने शरीरमें इन रोगोंके उपस्थित होने 
पर किसी प्रकारका खेंद चित्तमें नही आते देते और न उन रोगोके प्रतिकारका कोई 
उपाय करते है ) वह तो पूर्वक्ृत कर्मोका फल जानकर श्रत्यन्त निश्चलत्तापूर्वक 
श्रात्मध्यानमें लीन रहते है। इसे रोग परीषह कहते है । 

१२-मल परीपह--( प्रपते त्रंकालिक निर्मल ज्ञानातन्दमय स्वरूपके आलम्बनमें 
ही सावधान होनेसे ) मुनिराजके तो जीवनपर्येन्त स्तान और विलेपनका त्थाग द्वोता 
है । ग्रीष्मऋतुमे प्वपमें रहनेके कारण पसीनाके योगसे शरीरमें छल श्राकर जम जाती 
है, नग्न शरीर मलित दिखाई पड़ता है तो भी संयमी साधुका इस शरीरके प्रति ध्यान नही 
जाता क्‍योंकि वै अपने शात्मग्रुणोंमें ही लीन रहा करते हैं उसे ही मल परीषह कहते हैं । 
( भ्रौर वे ऐसी भावना भाते है कि हे जीव ! यह शरीर तो स्वभावसे ही महा मलिन 
है, इसे तो समुद्रके जलसे घोया जाय तो भी पवित्र नही हो सकता भ्रौर तू तो परम 
पवित्र आत्मा है श्रतटः इस शरीरकी मलिनतासे तू कैसे मलिन हो सकता है ? नही हो 
सकता । कारण कि प्रमूतिक पदार्थको मलका संसर्ग-स्पर्श ही नही हो सकता। इसलिये हे 
श्रात्मन्‌ ! तू इस देहका स्नेह त्याग कर अपने शुद्धभावोंमें लोन-स्थिर हो जा। यह विचार 
करके मुनि मल परीषह सहते है । 


७६ ] [ पुरुषार्थसिद्धि-उपाय 


१३-तृण स्पश--जगवासो जीवोंके शरीरमें यदि एक फाँस भी लग जाय तो 
बेचैन हो जाते हैं परन्तु जीवोंकी रक्षा करनेमें तत्पर संयम-धनके घनी योगीन्‍्द्रके 
शरीरमें चलते अथवा बेठते समय तृण, कंकड़, कण्टक, फाँस इत्यादि चुभ जाय तो 
उसको निकाल कर फेंकनेका कुछ भी उपाय करते नहीं अपितु निर्व्याकुल होकर निज 
स्वरूपमें ही लीन रहते है । यह तृणस्पर्श परीषह है । 


१४-अब्वान परीपह---संसारी समस्त प्राणी श्रज्ञानवश दुःखी हो रहे हैं, निज 
स्वरूपका ज्ञान नही है । यदि कदाचित्‌ पढ़नेका अभ्यास करें और शब्दार्थका लाभ न 
हो तो मनमें खेद करते है और पठनसे अरुचि करने लगते हैं परन्तु महामुनिराजको 
पूर्वोपाजित ज्ञानावरणीयकर्मके उदयसे पठव-पाठनका उद्यम करने पर तथा अनेक वर्षों 
तक महान तप करने पर भी यदि श्रुतका पूर्ण ज्ञान चहीं होता अथवा श्रवधि, 
मन:पर्ययज्ञान उत्पन्न नहीं होता तो भी वह खेद नहीं करते अपने नित्यानन्दस्वरूपमें 
ही सनन्‍्तोष धारण करते हैं उसे अ्रज्ञान परिषह कहते हैं ॥ ( ऐसा विकल्प नही करते 
कि देखो, मुझे तप करते हुए इतना दीर्घकाल व्यतीत हो गया फिर भी मुझे ज्ञानकी 
वृद्धि नही हुई । यदि कोई मूढ़ पुरुष उन्हें देखकर कहे कि यह साधु कितना अज्ञानी है 
तो भी वह उसके वचनोंसे खेदखिन्न नहीं होतें अथवा यदि ज्ञानकी वृद्धि हो जाय तो 
उस ज्ञानका कभी गये नहीं करते । ऐसे यतीश्र श्रज्ञान परीषहके जीतनेवाले कहे 
जाते है । ) 


१४-अदर्शन परीपह--जगतके जीव समस्त कार्य अपने प्रयोजवकी सिद्धिके लिये 
करते हैं और यदि पुरुषार्थेक करने पर भी प्रयोजनकी सिद्धि न हो अथवा उसमें कुछ 
न्‍्यूनता रह जाय तो क्लेश मानते हैं ( परन्तु बह मुनिराज ऐसा विचार नहीं करते किम 
वाल अवस्थामें हो महाव्रतादि धारण कर रहा हूँ और चिरकाल तक उम्रोग्र तप करनेके 
बाद भी यदि किसी ऋद्धि श्रादि अतिशयकी प्राप्ति नहीं होती ) ऐसा विचार भो 
कदापि नही करते कि मुझे स्वाध्याय और तप करते हुए चहुत समय व्यतीत हो गया, 
कषायों पर भी मैंने विजय प्राप्त करली है, संयमका भी निरतिचार पालन कर रहा हूँ 
फिर भी मुझे अब तक कोई ऋड्धि उत्पन्न नहीं हुई भौर न कोई ज्ञानातिशय ही प्राप्त 
हुआ । न माल्रम इस तप-संयमका कोई फल दिखाई देगा भी था नही ? इस प्रकारका 
कोई संशय या विकल्प करके मुनिराज सम्यरदर्शनमें दोष नहीं लगाते और तप-संयम 
अचल रहते हैं । इसे श्रदर्शन परीषह कहते हैं । 


पुरुषाथसिद्धि-उपाय ] [ १७७ 


१६-प्रज्ञा परीपह--लौकिक जन थोड़ा भी ज्ञान हो जाने पर उसका अति गे 
करने लग जाते है और मनमें ऐसा विचारने लगते है कि मेरे समान कोई बुद्धिमात 
नहीं है किन्तु महामुनिराजको शब्द, भ्रथ, छन्द, न्याय, भ्रलंकारादि द्वादशांगका पूर्णां ज्ञान 
है ग्रथवा अवधिज्ञान या मन:पर्ययज्ञान है तो भी रंचमाज्न गर्व॑ नहीं करते और बुद्धिकी 
मन्दता होने पर खेद नहीं करते, यदि कोई व्यक्ति उन्हें बुद्धहीन बताये तो उससे 
देषभाव नही रखते । ऐसे योगी ही प्रज्ञा परीषह सहनशील होते है । 

१७-सत्कारपुरस्कार परीपह--देव, मनुष्य, तिय॑म्च, संसारके सभी जीव आदर- 
सत्कारसे हषित होते है श्रौर सत्कार करनेवालेके प्रति मैत्नीभाव रखते है तथा अ्रनादर 
करनेवालेके प्रति शछ्ुता रखते है इस प्रकार निरन्तर रागद्वेषऱपः परिणमन करते है 
किन्तु वीतरागताके धारक यतीश्वर, इन्द्र और चत्रवर्ती आादिके द्वारा पूजा-स्तुत्ति 
किये जाने पर अथवा किसी अ्रविवेकी जनके द्वारा निन्दा किये जाने पर किसीसे 
. राग-देंष नहीं करते, अपितु समताभाव धारण करते हुए मनमें ऐसा विचार 
करते हैं कि हे जीव ! तू तो दृष्टि-अ्रगोचर वचन अगोचर श्रमृत्तिक पदार्थ है, 
उसका कोई सत्कार अथवा स्तुति भला कंसे कर सकता है ? और यह शरीर पदार्थ तो 
मैथुनसे उत्पन्न मल-मृत्रका भाजन है वह भला स्तुति योग्य कैसे हो सकता है ? कदापि 
नही हो सक्रता । इसलिये स्तुति और निन्दासे हषं-विषाद मानना व्यर्थ है । इस प्रकार 
जो मुनिराज किसीके पाससे आदर-सन्मानकी इच्छा नहीं करते श्रौर अनादरसे खेद 


खिन्न ग्रैति वही सत्कार-पुरस्कार परीषह विजयी होते हैं । 
080 राय जाओ जीव विषयाभिलाषी होकर कोमल शब्या पर 


सोनेका अनुराग रखते हैं परन्तु योगीश्वर मुनिराज ( स्वर्ण-रत्नादिकके महल तथा 
सुन्दर शय्यादिक त्याग कर ) वनवासी होकर कंकरीली विषम भ्रुमिमें रात्रिके पिछले 
पहरमें एकासनसे थोड़ीसी निद्रा लेते हैं और वहाँ श्रपने क्षीण शरीरमे कंकड़ श्रादि 
चुभते है उनसे दुखी नही होते, परन्तु ऐसी भावना भाते है कि हे जीव ! तूने नरकको 
तीत्र वेदना श्रनन्तबार सहन की है, उसके समान अ्रन्य कोई विषम भूमि नही है, यह 
भूमि तो कुछ भी विषम नही है कि जिसका तृ व्यर्थमें खेद करता है। श्रव तो तूने 
त्रैलोक्य पूज्य जिनसुद्रा धारण की है तूं हक 00 5 आशय 023 पार के 
अत: नद्राको जीतकर योगमे आारूढ़ हो, 
25 आम लीक सगन हो, शय्या परीषहकी बाधासे चित्तमे स्थिरता 
मत आने दे । इस तरह विचारते हुए मुनिराज शय्या परीपह सहन करते हैं । यह 
शब्या परीषहका जीतना है । 
२३ 


श्ज्प ] [ पुरुषार्थसिद्धि-उप 


१९-चर्य्या परीपह--संसारी जोव हाथी, घोड़ा, रथ, पालकी भश्रादि सवारी पर 
सुहावने समयमें भी चढ़कर गमन करनेमें खेद मानते हैं तथा तियेच्च भी गमन करनेमें 
दुःखो होते हैं परन्तु सुनिमहाराज चलते समय ईर्यापथ शोधते हुए चलते है। 
ग्रीष्मऋतुमें दशों दिशायें तप्तायमान हो जाती हैं और मांग्रेंमें कंकड़, पत्थर कण्टकादि 
चुभते हैं तो भी किचित्‌ खेद नहीं मानते । इस प्रकार महामुनिराज चर्य्या परीषह पर 
विजय प्राप्त करते है । 
२०-वध परीपह--भववासी जीव मारने-पीटनेसे सदेव भयभीत होते है, यदि 
कोई उनके ऊपर उपद्रव करे तो उससे द्ंघ करके अति तीत्र कषाय धारण करते है 
परन्तु मुनिराज कोई पापी जीव वाँधे अथवा दण्ड, पाषाणादिसे मारे और नाना 
प्रकारका उपसर्ग करके महान कष्ट पहुँचावे तो भी वे उससे रच्चमात्र भी द्वेष नही 
करते, समताभाव ही रखते हैं और ऐसा विचार करते हैं कि मेरा आत्मा तो अमूर्तिक 
है, अविनाशी चिदानन्दमय है, उसे दुःख कौन दे सकता है ? कौन स्रार सकता है ? 
कौन पीट सकता है ? मैं तो ज्ञानानन्‍्द स्वरूप ही हूँ | इस प्रंकार मुनिराज वध परीषेह - 
जीतते हैं । | 
२१-निषद्या परीपह--संसारके समस्त जीव उत्तम मनोज्ञ स्थानमें बैंठकर सुख 
मानते हैं परन्तु ( मुनिराज पहले राज्यादिक पदवीमें, कंचन रत्नादिकके महलोमें, 
विलास करते थे उन्होने भ्रव स्वरूपको पहचान कर निश्चयसे अ्रपता स्थान अपनेमें ही 
जान लिया है। ) मुनिराज सकल परिग्रहका त्याग करके महा निर्जेन वनमे जहाँ 
सिंहादिक अनेक क्र वनचर जीव रहते हैं वहाँ पर्वतकी गुफाओंमें, शिखरों पर अथवा 
स्मशान भूमिमें निवास करते है, उन विपम स्थानोमें भी श्रभेक व्यन्तरादिक विविध 
प्रकारके उपसर्ग करते है तो मी वे महाघीर रंचमात्र भी दु.ख नहीं मानते और उस 
स्थानको नही छोड़ते | इस प्रकार निपद्या परीषहको जीतते हैं । 
२२-खत्री परीपह--देव, मनुष्य, तियचादि संसारी जीव स्लीके रागसे सुख मानते 
हैं और उनके साथ हास्य, रति, केलि, कौतूहलादि करके आ्रानन्द मानते हैं किन्तु 
मुनिराजने तो कामिनीका संग ऐसे त्याग दिया है जैसे सज्जन पुरुष दुर्जनका साथ छोड़ 
देते हैं । खोके शरीरको महामलिन दुर्गतिका कारणा जानकर उससे कभी अनुराग नहीं 
करते, सुन्दर रमणियोके मिष्ठ वचन सुनकर भो, हावमाव-विलास-विश्रम कौतुककी 
क्षिया रोकी देखने पर भी फिचित्‌ मात्र भी विचलित नही होते और अ्रखण्ड ब्रह्मचययका 
बालन करते हुए स्वान्मब्यानमे लीन रहते हैं अर्थात्‌ सकल विभाव-परिणतिकों छोट्कर 
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अपनी ज्ञानानन्दरूप स्वभाव परिणतिमें ही रमण करते हैं। इस प्रकार त्री परीषह पर 
विजय प्राप्त करते हैं । 
इस तरह इन बाईस परीषहोंको मुनिराज निरन्तर संक्लेश और विषाद मनसे 
रहित होकर सहन करते हैं । उनका मन चतुर्यतिके दुख देनेमें कारणभूत ज्ञानावरणादि 
कमसे भयभीत है । भावार्थ---जो सुनि संसार परिभ्रमणके क्लेशसे कंपायमान हो गए 
हैं वे ही हृढचित्त होकर बाईस परीषह सहन करते है और रचमात्र भी कायरता नहीं 
आने देते । जो मुनिराज परीषह सहन नही कर सकते उनके चित्तकी निश्चलता नही हो 
सकती और चित्तकी निश्चलताके बिना ध्यानमें आरूढ़ता नहीं हो सकती तथा 
ध्यानारूढता बिना कर्म-काष्ट भस्म नहीं हो सकते और कर्मोका नाश हुए बिना मुक्ति 
नहीं मिल सकती । इसलिये मोक्षाभिलाषी मुनिको परीषह अवश्य सहन करना चाहिए । 
इस तरह यह बाईस परीषहका वर्णन पूर्ण हुआ ॥॥२०५॥। 
मोक्षामिलापीको निरन्तर रत्नत्रयका सेवन करना चाहिये।--- 
इति रतनत्रयमेतत्तिसमयं विकलमपि ग्ृहस्थेन । 
परिपालनीयमनिशं निरत्ययां मुक्तिममिलपिता ॥२०९॥ 


अन्ययार्थः-[ इति ) इस प्रकार [ एतत््‌ ] पूर्वोक्त [ रत्नत्रयम्‌ ] सम्यग्दशंत, 
सम्यरज्ञान, सम्यकचारित्ररूप रत्नत्रय [ विकलम्‌ ] एकदेश [ अपि ] भी | निरत्ययां | 
भ्रविनाशी [ युक्तिम्‌ ] मुक्तिके [ अमिलूषिता ] चाहनेवाले [ गृहस्थेन ] ग्रहस्थको 
[ अनिश् ] निरन्तर [ प्रतिसमयं ] हर समय [ परिपालनीयम्‌ ] सेवल करना चाहिये । 

टीकाः--इति एवत्‌ रत्नन्रय॑ प्रतिसमयं विकर्ल अपि निरत्ययां मुक्ति अभिरूपिता 


गृहस्थेन अनिश परिपालनीयस्‌ ।7 

अर्थ:--इस प्रकार यह सम्यग्दशंत, सम्यस्शान, सम्यक्चारित्ररूप रत्नत्रय प्रति 
समय ग्रहस्थ श्रावकको भी यदि सर्वोदिश पालन न हो सके तो एकोदेश ही निरन्तर 
प्रधिनाशी मोक्षका इच्छुक होते हुए पालन करना चाहिये । 

भावार्थ:--मुनिके तो रत्लन्नय पूर्णखूपसे है किन्तु ग्रहस्थ श्रावक सम्पूर्णा रत्वत्रयका 
पालन नही कर सकता इसलिये उसे एकदेश पालन करना चाहिये । किसी भी दशामें 
उसे रत्नत्रयसे विमुख नही होना चाहिये क्योकि वह रत्नत्रय ही मुक्तिका कारण है । 
सुनिका रत्नत्नय महाव्रतके योगसे साक्षात्‌ मोक्षका कारण है और श्रावकका रत्नत्रय 
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अखुत्नतके योगसे परम्परा सोक्षका कारण है, श्रर्थातु जिस श्रावकको सम्यग्दर्शन हो 
जाता है उसका अल्पज्ञान भी सम्यग्ज्ञान भौर अणुन्नत भी सम्यक्चारित्र कहा जाता है, 
इसलिये रत्नत्रयका धारण करना अत्यावश्यक है । 


साततत्त्वोंकी श्रद्धा करना व्यवहार सम्यग्दशेन है और निजस्वरूपकी श्रद्धा अर्थात्‌ 
स्वानुभव होता निश्चयसम्यग्दशेंत है । जिनागमसे आगमपूर्वक सात तत्त्वोंका जान लेना 
व्यवहार सम्यग्शञान है। और निजस्वरूपका भान भ्र्थात्‌ आत्मज्ञान निश्चयसम्यग्ज्ञान है । 
अशुभकार्योकी निवृत्तिपुर्वेक शुभकायमिं प्रवृत्ति करना व्यवहारसम्यकूचारित्र है और 
शुभ प्रवृत्तियोंसे भी निवृत्त होकर शुद्धोपयोगरूप निजस्वरूपमें स्थिर होना निश्चयसम्यक्‌- 
चारित्र है ।---इस तरह रत्नत्रयका संक्षेपमें व्याख्यान किया ।-श्रावककी इसका एकदेश 
पालन अवश्य ही करना चाहिये बिना रत्नत्रयके किसी जीवका कल्याण कदापि हो नहीं 
सकता ॥॥२० ६।। 


गहस्थोंकोी शीघ्र मुनिव्रत घारण करना चाहिये, ऐसा बताते हैंः--- 
बड़ोद्यमेन नित्यं लब्ध्चा समयं च बोधिलाभस्य । 
पदमवलम्ब्य मुनीनां कचंठ्यं सपदि परिपूर्णम्‌ ॥२१०॥॥ 


अन्वयाथ:--] च ] और यह विकलरत्नत्रय [ नित्य ] निरन्तर [ बंद्धोधमेन ] 
उद्यम करनेमें तत्पर ऐसे मोक्षाभिलाषी गृहस्थोको [ बोधिलामस्य ] रत्नत्रयके लाभका 
[ समय॑ ] समय [ रूब्घ्ता ] प्राप्त करके तथा [ प्॒नीनां ] सुनियोके [ पदस ] पदका-- 
( चरणका ) [ अवलूम्ब्य ] अवलम्बन करके [ सपदि ] शीक्र ही [ परिषृणम्र ] परिपूर्ण 
[ कर्चेव्यम्‌ ] करना योग्य है । 


टीकाः-- नित्य वद्धोद्यमिन बोधिकाभमस्थ समय॑ लब्ध्वा च शुनीनां पदुसू अवलम्ब्य 
सपदि परिपृूण कचेज्यम्‌! ।---अर्थ:---गरृहस्थको सदा उद्यमशील होकर सम्यग्जानकी 
प्राप्तिका समय प्राप्त करके मुनियद धारण करके शीघ्र ही रत्नत्रयकी पूर्णता कर लेना 
चाहिये । 

भावार्थ:---विवेकी पुरुष गृहस्थ दशामें ही संसार और शरीर भोगोंसे विरक्त 
होकर सर्देव मोक्षमार्गमें उद्यमी रहते हैं । वे श्रवसर पाकर शोष्र मुनिपद धारण करके 
सकल परिग्रहका त्याग करके, निविकल्प ध्यानमें आरूढ़ होकर, पूर्ण रत्नत्रयको प्राप्त 
फरके, ससारभअ्रमणका नाश करके मोक्षकी प्राप्ति शीघ्र कर लेते हैं। अयवा एक देश 
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रत्तत्यको धारण करके इन्द्रादिक उच्चपद और परम्परासे मोक्ष भी प्राप्त करते 
हैं )२१०॥। 
अप्तमग्र' भावयतो रत्नत्रयमस्ति क्मबन्धो य। । 
स विपक्षकृतो5वश्यं मोज्ञोपायो न बन्धनोपायः ॥२११॥ 
अन्वयाथः--न असम्ग्र॑ ] अधुर्णा [ रत्लत्रयमर्‌] रत्वत्रयकी [ भावयतः ] भावना 
करनेवाले पुरुषके [ य। | जो [ कमबन्धः ] शुभकर्मका बन्ध [ अस्ति ] होता है [ सा ] 
वह वन्ध [ विपक्षक्ृतः ] विपक्षक्ृत श्र्थात्‌ राग कृत है, ( और ) निश्चय रत्ननत्नय तो 
[ अनश्यं | अवश्य ही [ मोक्षोपाय) ] मोक्षका उपाय है, [ ने बन्धनोपायः ] बन्धका 
उपाय नहीं है। 
ठीका।-- असमग्र॑ रत्नत्रयं भावयतः य। कर्मबन्‍्ध। अस्ति से विपक्षकृतः रत्नत्रयं तु 
अवश्य प्रोक्षोपाय/ अस्ति ने बन्धनोपाय। ।--भ्र्थ:--एकदेशरूप रत्नवयके पालन 


“करनेवाले पुरुषको जो कमंबन्ध होता है वह रत्नत्रयसे नहीं होता, किन्तु रत्तत्रयके 
विपक्षी रागद्वेष है उससे होता है । वह रत्नत्रय तो भवश्य वास्तवमें मोक्षका ही उपाय 
है, बन्धका उपाय नही । 

भावार्थ:--एकदेश रत्नन्नय धारण करनेवाले जीवके जो कर्मबन्ध होता है वह 
कर्मंबन्ध उस रत्नन्नयसे नही होता बल्कि उसके उस समय विद्यमान जो शुभकषाय है 
उसीसे होता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि कर्मबन्ध करनेवाली तो शुभकषाय है--- 


रत्नन्य कदापि नहीं ॥।२११॥। 
अब रत्नत्रय और रामका फल बताते हैंः-+ 

येनाशेन सुदृश्स्तिनांशेनास्य बन्धनं नास्ति । 
येनांशेन तु रागस्तेनांशेनास्य बन्धनं भवति ॥२१२॥ 
येनांशेन ज्ञानं तेनांशेनास्य बन्धनं नास्ति। 
येनांशेन तु रागस्तेनांशेनास्य बन्धनं॑ भवति ॥२१३॥ 
येनांशेन चरित्र तेनांशेनास्य बन्धन नारिति । 

-* बेनांशेन तु रागस्तेनांशेनास्य बन्धनं भवति ॥२१४॥ 


श्ष्र ] [ पुरुषा्थेसिद्धि-उपाय 


अन्वयाथ;--[ अस्य ] इस आत्माके [ येनांशेन ] जितने अंशमें [ सुदृष्टिः ] 
सम्यग्दर्शन है, [ तेन ] उतने [ अंशेन ] अंशमें [ बन्धनं ] बन्ध [ नास्ति | नही है 
[तु] परन्तु [ येन ] जितने [ अंशेन ] अंशमें | अस्य ] इसके [ रागः | राग है, 
[ तेन | उतने [ अंशेन ] अंशमें [ वन्धनं ] बन्ध [ भव॒ति ] होता है। | येन ] जितने 
[ अंशेन ] अंशमें [ अस्य ] इसके [ ज्ञानं ] ज्ञान है, [ तेन ] उतने [ अंशेन ] अंशर्में 
[ बन्‍्धनं |] बन्ध [ नास्ति ] नहीं है [तु] परन्तु [ येन ] जितने [ अंशेन ] 
अंशमें [ रागः ] राग है, [ तेन ] उतने [ अंशेन ] अंशमे [ अस्य ] इसके [ बन्धने ] 
बन्ध [ मवति ] होता है । [ येन ] जितने [ अंशेन ] अ्रंशमें [ अस्य ] इसके [ चरित्र ] 
चारित्र है; | तेन ] उतने [ अंशेन ] अंशमें [ वन्धनं ] बन्ध [ नास्ति ] नहीं है, [ ठु॒ ] 
परन्तु [ येन ] जितने [ अंशेन ] अंशमें [ राग! ] राग है, [ तेन ] उतने [ अंशेव | अंशमे 
[ अस्य ] इसके [ बन्धनं ] बन्ध [ भवति ] होता है । हे 

टीकाः--येन अंशेन सुददेष्टिः तेन अंशेन बन्धन नास्ति किन्तु येन अंशेन रागः तेने 
अंशेन बन्धनं भव॒ति' [--अश्रर्थ:---जितने श्रशमें सम्यग्दर्शन है उतने अंशमे कर्मबन्ध नही 
है तथा नितने अंशमे रागभाव है उतने ही अंशमें कर्मका बन्ध है । 


भावार्थ:---जी वके तीन भेद है---१. बहिरात्मा, २. अंतरात्मा, ३ परमात्मा । 
इन तीनमेंसे बहिरात्मा तो मिथ्याहृष्टि है क्योंकि उसके सम्यग्दशेन नहीं है, केवल 
रागभाव ही है अत: सर्वथा बन्ध ही है। और परमात्मा मगवान जिनके पूर्णो 
सम्यग्दशेन हो गया है उनके रागभावके अत्यन्त अ्रभाव होनेके कारण सर्वथा बन्ध नही 
है, मोक्ष ही है । 
अन्तरात्मा सम्यरदृष्टि चतुर्थ गरुणस्थानसे लेकर बारहवें गुणस्थान तक है, इसलिये इस 
अन्तरात्माके जितने अंशमें #सम्यग्दर्शन हो गया है उतने अंशरमें कर्मका बन्धन नही है और 
जितने अशमें रागभाव है उतने अशमें कर्मेका बन्ध है । चतुर्थ गुणस्थानमें अनन्ताचुबन्धी 
सम्बन्धी रागभाव नही है तो उत्तना कर्मबन्ध भो नहीं है, शेष अप्रत्याख्यानावर णादि तीनका 
बन्च है । पाँचवें गुशस्थानमें अप्रत्याख्यानरूप रागभावका ग्रभाव हुआ अत: उसका भी 
वन्ध रुक गया, परन्तु प्रत्यास्यानावरणादि दो का बन्च अ्रभी शेष है । ( छठे-सातवें 
बुणस्थानम भत्यास्यानावरणी सम्बन्धी रागभाव नष्ट हुआ तब उतना बन्ध भी मिंट 





# चतुथ ग़ुणरथानमें सभी जीबोंको सम्यन्दर्शन तो पूर्ण झुद्ध है अतः उस अपेक्षासे राग 
नहीं--धन्घ नहीं, फिन्तु जितना चारित्रका दोप है उतना बन्घ है। 


पुरुषार्थसिद्धि-उपाय ] [ १४३ 


गया । ) जितने अंशमें जो जीवके सम्यग्ज्ञान हो गया है उतने ही श्रंशमें रागभावका 
श्रभाव होनेके कारण कर्मका बन्ध नहीं है और जितने श्रंशमें रागभाव है उतने हो 
अंश कर्मोका बन्ध है २१२।! 


भावारथ:--(_मिथ्याहृष्टि बहिरात्मा जीवके सम्यग्जञानका श्रभाव है और 
मिथ्याज्ञानका सद्भाव है इसलिये उनको पूर्ण रागद्वेष होनेसे अवश्य ही कर्मका बन्ध 
होता है । तेरहवे गुणस्थानवर्ती परमात्मा है उन्हे पूर्ण सम्यग्न्ञान अर्थात्‌ केवलज्ञान 
प्रगट हो जानेके कारण रागद्वेषका सर्वेथा श्रभाव हो गया है श्रतः उनके कर्मेका बन्ध 
बिलकुल नही है। झौर अन्तरात्मा जो श्रविरति सम्यर्दृष्टि नामक चतुर्थ गुणस्थानसे 
लेकर क्षीणमोह नामक बारहवे ग्रुणस्थान तक है उसके जितने अशमें सम्यस्ज्ञाव प्रगठ 
होकर रागद्वेष मिटता जाता है उतने ही अंशमें कर्मका बन्ध नहीं है तथा जितने अंशमें 
रागद्वेष मौजूद है उत्तने ही श्रशमें कर्मंबन्ध भी होता रहता है ॥२१३॥। 


जितने अ्रशमें सम्यकचारित्र प्रगट हो गया है उतने ही अंशमें कर्मका बन्ध नहीं 
है भौर जितने श्रशमें रागद्वेघभाव है उतने ही अंशमें कर्मका बन्ध है । ऊपरकी तरह 
यहाँ भी समझ लेना । बहिरात्माके मिथ्याचारित्र है, सम्पक्चारित्र रचमात्र भी नहीं 
है अतः उसके रागह्वेषकी पूर्णता होनेसे पूर्ण कर्मका बन्ध है, प्रौर परमात्माके पूर्ण 
सम्यकचारित्र होनेके कारण रचमात्र भी कर्मका बन्ध नही है। भन्‍्तरात्माके जितने 
अंशमें रागद्रेषभावका श्रभाव है उतने अशमे कर्मका बन्ध नही है और जितने अ्रंशमें 
रागद्वेष है उत्तने अंशर्में कमेंका बन्ध है । 

भावार्थ:--मोहनीयकमके दो भेद हैं-- १-दर्शनमोह, २-चारित्रमोह । दर्शनमोहके 
उदयसे भिध्यादर्शन होता है और चारित्रमोहके उदयसे मिथ्याचारित्र अ्रथवा अचारित्र 
होता है। ( चारित्रके दो भेद है।' एक स्वरूपाचरण, हुसरा सयभाचरण । इनमेंसे 
जघन्य स्वरूपाचरण तो चतुर्थ गुणस्थानमें प्रगट होता ही है तथा सयमाचरणके दो भेद है, 
एकदेश और सर्वेदेश । पाँचवें ग्रुणस्थानवर्ती श्रावकके तो एकदेश चारित्र है श्रौर छठेसे 
लेकर बारहवे गुणस्थान तक मुनिराजके सकलदेश चारित्र है तथा तेरहवे 33 
पहुँचने पर वही मुनिराज जिनराज बन गए और परमात्मा कहलाये वहाँ उन 8 
चारित्रकी पूर्णता होकर बन्धका प्रभाव हो गया । ) जितना जितना उन कषायोंका 


श्रभाव होता जाता है उतना २ ही उस केसम्यग्द्शन अथवा स्वत व ४ का 


होता जाता है। जैसे कि दर्शनमोहतीयका अभाव होने पर सनम अल, 


श्ष्छ ] [ पुरुषा्े सिद्धि-उपाय 


ओर श्रनन्ताचुबन्धी चौकड़ीका श्रभाव होने पर उतने अंशमें स्वरूपाचरणचारित्र प्रगट 
होता है। भ्रप्नत्याव्यानावरणी चौकड़ीका अभाव होनेसे देशचारित्र प्रगट होता है । 
प्रत्याख्यानावरणी चौकड़ीका श्रभाव होनेसे सकलचारित्र प्रगट होता है । संज्वलन 
चौकड़ी और नव नोकषायका अभाव होनेसे यथाख्यातचारित्र प्रगट होता है--इस 
तरह इस मोहनीयकर्मकी २४५ प्रकृतियाँ ही जीवको रागद्वेष होनेमें मिमित्तकारण हैं । 
उनमेंसे भ्रतन्तानुबन्धी क्रोष-मान, अप्रत्याख्यानावरणीय क्रोध-मान, प्रत्याख्याना- 
वरणीय क्रोध-मान, संज्वलन क्रोध-मान-वे आठ और अरति, शोक, भय, 
जुगुप्सा-सब मिलकर बारह प्रकृति तो द्वेषरूप परिणमनमें निमित्त हैं तथा शेष तेरह 
प्रकृत्तियाँ रागरूप परिणमनमें निमित्त हैं। इस प्रकार श्रनादिकालसे यह जीव इन्ही २५ 
कषायोंके वशीभूत होकर नित्य अनेक दुष्कर्म करता हुआ संसारसागरमें अमण कर 
रहा है अतः श्राठों कर्मोमें इस मोहनीयकर्मको सर्व प्रथम जीतना चाहिये । जबतक 
मोहनीयकरमका पराजय न हो तबतक शेष कर्मोका पराजय हो ही नहीं सकता । इसलिये 
सर्वे प्रथम सम्यग्दशन प्राप्त करके दर्शनमोहका, सम्यरज्ञानसे ज्ञानावरणका श्रौर सम्यक्‌- 
चारित्रसे चारित्रमोहनीयका नाश करके सम्यक्रत्नत्नय प्राप्त करना चाहिये । जब कोई 
भी जीव इसी कऋरमसे कमोंका नाश करके शआ्रात्माके ग्रुणोंका विकास करेगा तभी वह 
अपने ध्येयको प्राप्त कर सकेगा ॥॥२१४।॥। 
आत्माके साथ कर्मोका बन्ध करानेवाला कौन है यह बात बताते हैं।-- 
योगात्यदेशबन्धः स्थितिबन्धो भवति तु कपायात्‌। 
दर्शनबोधचरिय् न योगरूपं कषायरूपं च ॥२१५॥ 
अन्वयार्थ:--] प्रदेशबन्धः | प्रदेशबन्ध [ योगात्‌ ] मन, वचन, कायके व्यापारसे 
[तु ] और | स्थितिबन्धः ] स्थितिबन्ध [ कपषायात्‌ ] क्रोधादि कषायोंसे [ मवति ] 
होता है, परन्तु [ दर्शनवोधचरित्रं ] सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञास, सम्यक्चारित्ररूप रत्नन्नय 
[न ]न तो [ योगरूप ] योगरूप है [ च ] और न [ कपायरूप ] कषायरूप भी है । 
टीकाः---योगात्‌ प्रदेशवन्धः भवति तु कपायात्‌ स्थितिबन्धः मवति यतः दशनवोध- 
चरित्र योगरूपं च कपायरूपं न भवति ।?--श्र्थ:---मल, वचन, कायके योगसे प्रदेशबन्ध 
और भ्रकृृतिवन्ध होता है तथा क्रोधादि कषायोंसे स्थितिबन्ध और अचुभागवन्ध होता 
है । यहाँ श्लोकमें यद्यपि प्रकृतिवन्‍्ध और अनुभागवन्धका उल्लेख नही किया गया है 
तो भी उपलक्षणसे ग्रहण हो जाता है। सम्य्दर्शन, सम्यश्ज्ञान, सम्यकूचारित्र यह तीन 


पुरुषा्थंसद्धि-उपाय ] [ शैम५ 


न तो योगरूप है श्रौर न कषायरूप ही हैं। इसलिये रत्नत्रय कर्मबन्धका कारण नहीं 
ही सकता । 
भावाथेः--बन्ध चार प्रकारका है--प्रकृतिबन्ध, प्रदेशबन्ध, स्थितिबन्ध, अनुभाग- 
बन्ध । इनमेसे प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्ध तो योगोंसे होते है तथा स्थितिबन्ध धर 
अनुभागबन्ध कषायोसे होते है। अब इन चारों बन्धोंका स्वरूप कहते है । १-अ्रकृति- 
बन्ध-प्रकृति नाम स्वभावका है। कर्मोकी मूल-प्रकृति श्राठ और उत्तर-प्रकृति एक सौ 
अ्रड़तालीस है । 
१-ज्ञानावरणीयकर्मका स्वभाव परदेके समान है, जैसे जिस वस्तुके ऊपर परदा 
ढेंका हुआ हो वह परदा उस बस्तुका ज्ञान नहीं होनेमे कारण है, उसी प्रकार जब तक 
आत्माके साथ ज्ञानावरणीय कर्मरूपी परदा हो तब तक वह शआ्रात्माको पदार्थोका 
सम्यर्ज्ञान नही होनेमें काररा है । 
२-दर्शनावरणीयकर्मका स्वभाव दरबान जैसा है । जिस प्रकार दरबान राजाका 
- दर्शन नही होने देता वैसे ही दर्शनावरणीय कर्म आत्माक्रो स्व-पर पदार्थोका दर्शन नही 
- होने देता । 
३-वेदनीयकर्मका स्वभाव शहद लपेटी तलवारके समान है । जैसे तलवार चखने 
पर मीठी लगती है परन्तु जीभको काट डालती है। वैसे ही वेदनीय कर्म भी पहले 
थोड़े समय सुखरूप लगता है, पश्चात्‌ दुख दायक बन जाता है । 
४-मोहनीयकर्मका स्वभाव मदिरा जैसा है। जैसे मदिरा पीनेसे मनुष्य असावधान 
हो जाता है अर्थात्‌ मनुष्यताका भाव नही रहता, वैसे ही मोहनीय कर्ममें जुड़नेसे 
आत्मा अपने स्वरूपको भूलकर पर पदार्थोामिं अपनत्व, स्वामित्व तथा कर्त्ता-भोक्ता 
मानता है । 
४-आयुकर्मका स्वभाव बेडीसहित जेल समान है। जिस प्रकार कोई मनुष्य जब तक 
जेलमे है तब तक वहाँसे निकलकर कही भी जा नही सकता उसी प्रकार जीवने जिस 
आ्रायुकर्मका बन्ध किया है वह आयु जबतक पूर्णो न हो तबतक उसे उसी ग्रतिमें रहना 
पड़ता है । 
६-नामकर्मका स्वभाव चित्रकार समान है। जिस प्रकार चित्रकार भिन्न भिन्न 
जातिक़े भर्थात्‌ कभी मनुष्यका, कभी घोड़ेका, कभी हाथीका चित्र बनाता है, उसी 
र्छट 


श्प्द ] [ पुरुषार्य सिद्धि-उपाय 


प्रकार तामकर्म भी इस जीवको कभी मनुष्य, कभी घोड़ा, कभी बहरा, कभी गूँगा, 
कभी लंगड़ा इत्यादि प्रकारसे अनेकरूप बनाता है । 

७-प्रोत्रक्मका स्वभाव कुम्हार जैसा है । जैसे कुम्हार कभी छोटे और कभी बड़े , 
बतंन बनाता है वैसे ही गोत्रकर्म भी इस जीवको कभी उच्चकुलमें श्नौर कभी नीच कुलमें 
उत्पन्न करता है ॥ 


८-अम्तरायकर्मका स्वभाव भण्डारी जैसा है। जैसे राजा किसीकों कोई इनाम 
श्रादि देता हो और भण्डारी उसे न देने दे, वेसे ही अन्तरायकर्म भी आत्माको प्राप्त 
होनेवाले पदार्थोमि श्रनेक प्रकारके विध्न डालकर उन पदार्थोको प्राप्त नहीं होने देता 
अर्थात्‌ यह दान लाभादिमें अन्तराय डालता है--इस तरह यह आठ कर्मोका स्वभाव 
है । यह सभी अपने श्रपने स्वभाव सहित जीवके साथ सम्बन्धको प्राप्त होते हैं इसीको 
प्रकृतिबन्ध कहते हैं । 


श्रब प्रदेशबन्धका वर्णन करते है | आत्माके असंख्यात प्रदेशोंमेसे एक एक प्रदेशके 
साथ कर्मके अनन्तानन्त-परमाणु बंधते है श्रर्थात्‌ जीवके प्रदेश और कर्मके परमाखु- 
दोनों एक क्षेत्रावगाह होकर रहते है उसे प्रदेश वन्ध कहते हैं । 


अब, स्थितिबन्धका वर्णन करते हैं। जो कर्म ( जीवके साथ रहनेकी ) अपनी 
अपनी स्थिति लिये हुए बँघे उसे स्थितिबन्ध कहते हैं । जैसे कि ज्ञानावरणीय, दशता- 
वरणीय, वेदनीय और श्रन्तराय-इन चार कर्मोकी उत्कृष्ट स्थिति--३० कोड़ाकोड़ी 
सागरकी है और मोहनीय कर्ममेंसे दर्शनमोहनीयकी ७० कोड़ाकोड़ी तथा चारित्र- 
मोहनीयकी ४० कोड़ाकोड़ी सागरकी है । नाम और गोत्रकर्मकी स्थिति २० कोड़ाकोड़ी 
सागरकी है | आयुकर्मकी स्थिति ३३ सागरकी है । इस प्रकार यह इन सबकी उत्कृष्ट 
स्थिति हुई । जधन्य स्थिति नाम और. गोत्रकर्मकी ८ मुहत्तें, बेदनीयकी १२ मुहत्ते, 
ज्ञानावरणीय, दशेनावरणीय, मोहनीय, अन्तराय और आयुकर्मकी अन्तर्मुहू्तें है । 
मध्यम स्थितिके अनन्त भेद है। इस प्रकार स्थितिवन्धका वर्णन किया । 


अब अनुभागवन्धका वर्णन करते हैं। कर्मोका विपाक अर्थात्‌ उनमें जो फल 
देनेकी शक्ति होती है उसे ही अनुभागवन्ध कहते हैं । यह अचुभागबन्ध घातियाकर्मोका 
तो केवल अशुभरूप ही होता है और अघातियाकर्मोका शभरूप तथा झ्रशुभरूप दोनो 
प्रकारका होता है | जैसे कि ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय मोहनीय और श्रन्तराय---इन 
चारका तो लता, लकड़ी, हड्डी और पत्थररूप ऋरमसे वढ़ता बढ़ता बन्ध होता है । और 
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नाम, गोत्र, वेदतीय, आयु--इन चार कर्मोका यदि शुभरूप हो तो गुड़, खाँड, शक्कर 
भ्रौर श्रमृत समान क्रमशः बढ़ते हुए माधुयंकी तरह शुभरूप फल देता है और यदि 
अशुभरूप हो तो तीम, काँजी, विष श्रौर हलाहल समान क्रमशः बढ़ती हुई कटुकताकी 
तरह अशुभरूप फल देता है। इस प्रकार इन सभी कर्मोका विपाक हुआ करता है। 
इस तरह चारों प्रकारके बन्धका वर्णान किया ॥२१४५।॥। 


रत्मत्रयसे बनन्‍्ध केसे नहीं होता यह बात अब बताते हैं।--- 


दर्शनमात्मविनिश्रितिरात्मपरिज्ञानमिष्यते बोधः । 
स्थितिरात्मनि चारित्रं कृत एतेभ्यो भवति बन्धः ॥२१९॥ 


अन्वयार्थ:---[ आत्मविनिश्चितिः ] अपने श्रात्माका विनिश्चय [ दर्शन ] 
सम्यरदर्शन, [ आत्मपरिज्ञानं ] आत्माका विशेष ज्ञान [ बोध | सम्यस्न्ञान बौर 
[ आत्मनि ] श्रात्मामें [ स्थिति! ] स्थिरता [ चारित्र ] सम्यक्चारित्र [ हृष्यते | कहा 
जाता है तो फिर [ एवेम्यः 'त्रिस्यः' | इन तीनोंसे [ छुतः ] किस तरह [ बन्ध! ] बन्ध 
[ भव॒त्ति ] होवे ? 

टीका--आत्मविनिश्चितिः दर्शनं, आत्मपरिज्ञानं धोधः, आत्मनि स्थिति) चार्रित्र 
इ्ष्यते एसेम्यः बन्धः कुतः भवंति ।-- 

अर्थ;--आत्माके स्वरूपका निश्चय करना सम्यग्दर्शन है, आत्माके स्वरूपका 
परिज्ञान सम्यरज्ञान है शौर आ्रात्मस्वरूपमें लीन ( भर्थात्‌ निश्चल ) होना सम्यकूचारित्र 
है । यह तीनों आत्मस्वरूप ही है। जब यह तीनो ग्रुण . आत्मस्वरूप ही हैं तो इनसे 
कर्मोका बध कैसे हो सकता है ? अर्थात कदापि नही हो सकता । 

भावार्थ:--रत्नत्रय दो प्रकारका है--१- व्यवहाररत्नत्रय, भ्रौर २. निश्चयरत्नत्रय । 
देव, शात्र, ग्रुरुका तथा सात तत्तवोंका श्रद्धात करना व्यवहारसम्यग्दर्शन है, तत्त्वोके 
स्वरूपको जान लेना व्यवहारसम्यग्ज्ञान है, अशुभ क्रियाओसे अवृत्ति हटाकर शुभ क्रियामें 
प्रवृत्ति करता व्यवहारसम्यक्चारित्र है। यह व्यवहाररत्तत्रय हुए । आत्मस्वरूपका 
श्रद्धान करना निश्चयसम्यग्दशेन, श्रात्मश्ञान करना निश्चयसम्परज्ञान, और अात्मस्वरूपमे 
परिणमन-विश्राम करना निश्चयसम्यक्चारित है । ( यह निम्चयरत्वनय साक्षात्‌ 
मोक्षका कारण है-मोक्ष रूप ही है, ) वह जीवको कमोसे छुड़नेका कारण है परन्तु 
कर्मबन्धका कारण सर्वेथा नही है ॥२१६।। 


श््ण ] [ पुरुषार्थ सिद्धि-हपाय 
रत्नत्रय तीर्थकरादि अकृतियोंके भी वस्धका कर्चा नहीं है, यह बात अब बताते हैं।-- 
सम्यक्वचरित्राभ्यां तीथकराह्ारकर्म्मणो बन्धः । 
यो>प्युपदिष्ट: समये न नयविदां सोडपि दोषाय ।२१७॥ 
अन्वयाथः--[ अपि ] और [ तीर्थकराह्मारकर्म्मणाः ] तीर्थंकर प्रकृति और 
आहारक द्विक प्रकृतिका [यः ] जो [ वन्धः ] वन्ध [ सम्यक्त्वचरित्रास्यां ] सम्पक्त्व 
भर चारित्रसे [ समये ] झागममें [ उपदिष्टः ] कहा गया है, [ सः ] वह [ अपि ] भी 
[ नयविदां ] तयके ज्ञाताओंकों [ दोषाय ] दोषका कारण [ न ] नही है । 
टीका;--- सम्यक्त्व चरित्रास्यां तीर्थकराहार कर्मणः बन्धः ( भवति ) यः अपि समय 
उपदिष्टः सः अपि नयविदां दोषाय न भव॒ति' |--पअर्य:--सम्यग्दर्शन भर सम्यकूचारित्रसे 
तीर्थंक र-प्रकृति और श्राह्रक-प्रकृतिका बन्च होता है, ऐसा जो सिद्धान्तमें उपदेश है 
वह भी अनेक तयके वेत्ता विवेकी जिनधर्मी पुरुषोंके समक्ष दोष अर्थात्‌ विरोध उत्पन्न 
नही करता । “लिन की 
भावार्थः--सम्यकृदर्शन प्रगट होनेके पम्मात्‌ ही तीर्थंकर नामकर्मकी प्रकृतिका 
बन्च तथा सम्यक्चारित्र होनेके पश्चात्‌ ही श्राह्मरक प्रकृतिका बन्ध होता है, तो जो 
ऐसा कथन है कि रत्नन्नय तो कर्मका बन्ध करनेवाला नही है वह कैसे ? ॥॥२१७॥। 
उसे स्पष्ट कहते हैंः--- 
सति सम्यक्तचरित्रे तीर्थकराहारबन्धको भवत्तः। 
योगकषायों नासति तत्पुनरस्मिन्लुदासीनम ॥२१८॥ 
अन्वयाथ;-[ यस्मिन्‌ ] जिसमें [ सम्यक्त्वचरित्रेसति ] सम्यवत्व और चारित्र 
होने पर [ तीथ्थंकराद्रबन्धकौ ] तीर्थंकर और आहारकद्विक्के बन्ध करनेवाले 
[ योगकपायौ ] योग भौर कषाय [ भवतः ] होते हैं [ पुनः ] और [ असति न ] नही 
होने पर नही होते, अर्थात्‌ सम्यक्त्व और चारित्र बिना, बन्धके कर्त्ता योग और कषाय 
नही होते [ तद्‌ | वह सम्यकत्व और चारित्र [ अस्मिन्‌ ] इस वन्धमे [ उदासीनस्‌ ] 
उदासीन हैं । 
टीका;---'सम्यक्त्व चरित्रे सति योगकपायों वन्‍्धकों भवतः तस्मात्‌ तत्पुनः अस्मिन्‌ 
उदासीनम्‌! |---श्र्थ:---सम्यवत्व और चारित्रके प्रगट होने पर ही मन, वचन, कायके 
योग तथा अनन्ताबुवन्धीको छोड़कर शेष तीन कपायोंकी उपस्थितिमें तीर्थकर और 
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आहारकद्ठविकका बन्ध होता है। अतः रत्नत्रय है वह तो बन्धक नही है, बन्धमें उदासीन 
है । ( तीर्थंकरका बन्ध तो योग, त्तीन चौकड़ी अर्थात्‌ श्रप्रत्याख्यानाव रण, प्रत्याख्याना- 
बरण और संज्वलन तथा नव नोकषायमे होता है श्रौर आहारकद्विकका बन्ध योग, 
सज्वलन कषाय तथा नोकषायमें होता है, फिर भी वह सम्यक्त्व और चारित्र इस 
बन्धमे उदासीन है भ्रर्थात्‌ रागरूप नही है । ) 


भावार्थ/:--जब आत्मामें सम्यग्दशन और सम्यक्चारित्रगुण प्रगट नही था तव भी 
ग्रात्माके साथ कर्मोका बन्ध होता था और जब एकदेश सम्यकृचारित्र प्रगट हो गया 
तब भी आात्माके साथ कर्मोका बन्ध होता है इससे सिद्ध हुआ कि कर्मोके बन्ध करनेमें 
कारण योग-कषायोंका सख्ड्राव है और कर्मोके श्रबन्धभे कारण योग-कषायोंका 
असजद्राव है ॥॥२१८॥। 


शद्भा।--यदि ऐसा है तो सम्यक्त्वको देवायुके बन्धका कारण क्यों कहा १ 
ननु कथमेव॑ सिद्धयति देवायुः प्रभूतिसप्रकृतिबन्धः । 
सकलजनसुप्रसिद्दो रलन्रयधारिणां मुनिवराणाम्‌ ॥२१९॥ 


अन्वया्थ।-[ नतु ] शका-कोई पुरुष शंका करता है कि रत्नत्रयधारिणां ] 
रत्नत्रयके धारक [ घुनिवराणां ] श्रेष्ठ मुनियोको [ सकलजनउुप्रसिद्धः | सर्व लोकमे भले 
प्रकार प्रसिद्ध [ देवायुः प्रभृतिसत्मकृतिवन्धः ] देवायु आदि उत्तम प्रकृतियोंका बन्ध 
[ एवं ] पूर्वोक्त प्रकारसे [ कथम्‌ ] किस तरह [ सिद्धयति | सिद्ध होगा । 

टीका।--'ननु रत्नत्रयधारिणां मुनिवराणां सकलजनसुप्रसिद्धः देवायुः प्रभृतिसस्मक्ृति- 
_प्र्थ---यहाँ कोई शंका करे कि रत्नत्रयके धारक 


बन्धः एवं कथम्त सिद्धयति । हे 
गा तियोका बन्ध होता है ऐसा जो शात्रोमे कथन है वह 


मुनिवरोंके देवायु झ्रादि शुभ प्र 
कीसे सिद्ध होगा ? 


भावाथ।--यहाँ कोई शक 
तीर्थंकर प्रकृतिं और श्राहारकद्विकका बन्ध 
मेरी समभमें झा गई परन्तु रत्नत्रयके धारक 
बन्ध होता है ऐसा जो शात्रोंमें कथन हैं. वह 
उसका उत्त र:--- 


; करता है कि है स्वामी ! पहले झ्रापने कहा है कि 
योग और कपायोसे होता है, यह वात तो 
मुनियोके देवायु आदि शुभ भ्रकृतियोंत्रा 
किस प्रकारसे सिद्ध होगा ? ॥२१६॥ 


१६० ] [ पुरुषा् सिद्धि-उपाय 


रलन्नयमिह हेतुनिर्वाणस्येव भवति नान्यस्थ । 
आखवति यत्तु पुण्यं शुभोपयोगो5यमपराधः ॥२२०॥ 
अन्वयार्थ/-[ हृह ] इस लोकमें [ रत्नत्रयं ] रत्नत्रयरूप धर्म [ निर्वाणस्य एवं ] 
निर्वाणका ही [ हेतु ] कारण [ भत्रति | होता है, [ अन्यस्य ] अन्य गतिका [ ने ] 
नही, [ तु ] और [ यत्‌ ] जो रत्नतन्रयमें [ पुण्यं आख़वति ] पुण्यका श्राख्रव होता है, 
[ अयस ] यह [ अपराधः ] अपराध [ शुमोपयोगः ] शुभोपयोगका है । 
टीकाः-- हह़ रत्नत्रयं निर्वाणस्य एवं हेतुः भवति अन्यस्यथ न तु यत्‌ पुण्यं भाखवति 
अय॑ अपराध! शुभोपयोगः ---अर्थ:--इस लोकमें रत्नत्रय अर्थात्‌ सम्यग्दशेन सम्यसज्ञान, 
सम्यक्चारित्र मोक्षका हो कारण होता है, दूसरी गतिका नहीं । तथा रत्नत्रयके 
सद्भावमें जो शुभ प्रकृतियोंका आख्रव होता है वह सब शुभकषाय और शुभयोगसे ही 
होता है, अर्थात्‌ वह शुमोपयोगका ही अपराध है किन्तु रत्नत्रयका नहीं है। भिन्न भिन्न 
कारणोंसे श्िन्न भिन्न कार्य होते है तो भी व्यवहारसे एक दूसरेका भी कार्य कहनेमें 
झाता है। े 
भावार्थ+-- ( प्रथम श्लोकमें शिष्यने प्रश्न किया था कि तीथंकर और आहारक- 
द्विकका बन्ध तो सम्यक्त्वके भावोंमें योग और कषायोसे बताया, फिर देवायु श्रादि 
अन्य शुभप्रकृतियोंका बन्ध रत्नत्रयमें कैसे हो सकता है ? उसका समाधान यह किया 
कि वास्तवमें र॒त्नन्नय तो निर्वाणका ही कारण है । परन्तु उसके होते हुए जो इन्द्रादि 
देवपदका आख्रव होता है वह शुभोपयोगका अ्रपराध है । रत्वत्रयका दोष किच्चितु भी 


नही है। ) ॥२२०।॥। 
एकस्मिन्‌ समवायादत्यन्तविरुद़्कार्ययोरपि हि। 
इह दहति घृतमिति यथा व्यवहारस्तादशो5पि रूढ़िमिति ॥२२१॥ 
अन्वयाथन हि ] निश्चयसे [ एकस्मिन्‌ ] एक वस्तुमें [ अत्यन्तविरुद्धका्ययोः ] 
अत्यन्त विरोधी दो कार्योके | अपि ] भी [ समवायात्‌ ] मेलसे [ ताइशः अपि ) वैसा 
ही [ व्यवहारः ] व्यवहार [ रूढिम्‌ ] रूढ़िको [ इतः ] प्राप्त है, [ यथा ] जैसे [ हद ] 
इस लोकमें '[ घृतम््‌ दद्ति ] घी जलाता है'----[ इति | इस प्रकारकी कहावत है । 
टीकाः---द्ि एकस्मिन्‌ अत्यन्तविरुद्धकार्ययोः अपि समवायाद यथा घुतस्‌ दद्दति इति 
व्यवइ्ार: अपि ताइश; व्यवद्दार/ रूढ़िं इत+ !--अर्थ.---एक ही वस्तुमे जिनका कार्य 
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परस्पर अत्यन्त विरुद्ध दो कार्योका बन्ध होनेसे जेसे घी जलाते है' ऐसे एकमें दूसरेका 
व्यवहार हो जाता है, उसी प्रकार यहाँ भी व्यवहार प्रसिद्ध हो गया है कि सम्यकक्‍्त्वसे 
शुभ प्रकृतियोंका बन्ध होता है। परस्पर विरुद्ध है, ऐसे ज्ञानभाव और रागभावके 
समवाय अर्थात्‌ मिलापसे जो कर्मोका बन्ध होता है वह इस तरह जानना चाहिये जंसे 
भ्रग्निके संयोगसे उष्ण हुए घृतके द्वारा कोई पुरुष जल गया, वहाँ यद्यपि जलानेका 
स्वभाव घृतका नही है--अग्निका ही है--परन्तु फिर भी उन दोनोंके संयोगसे लोकमें 
ऐसा कहा जाता है कि घृतने शरीरको जला दिया। उसी श्रकार सम्यक्त्व श्रौर 
रागभाव इन दोनोंके मिलापमें यद्यपि बन्धका कारण तो राग ही है--सम्यक्त्व नहीं--- 
फिर भी व्यवहाररूढिसि यही प्रसिद्ध है कि रत्नत्रय इन्द्र-श्रहमिन्द्रादिक शुभवन्धका 
कारण है भर्थात्‌ सम्यक्त्वसे शुभप्रकृतियोंका बन्ध होता है । 

भावार्थ:--जैसे भ्रग्नि भर ध्रृत दोनों परस्पर विरुद्ध काये है। घृतका काम तो 
पुष्ट करनेका है और भ्रग्निका काम जलानेका है। घी तो जलाता नही है किन्तु ऐसा 
कहा जाता है कि घी जलाता है, उसी प्रकार सम्यक्त्वका काम कर्मे-वन्ध करानेका 
नही है फिर भी जब आत्मामें सम्यकत्व और रागभाव दोनोके सम्बन्धसे ऐसा कहा 
जाता है कि सम्यकत्वसे कर्मका बन्ध होता है इसीलिये लोकमें व्यवहार भी ऐसा होता 
है कि सम्यवत्वसे शुभकर्मोका बन्ध होता है, रत्वत्रयसे मोक्षका लाभ होता है ॥२२१॥ 

( विचार करनेसे ज्ञात होगा कि जलाना घीका लक्षण नही है, वह तो अग्निका 
ही लक्षण है। किन्तु दोनोका परस्पर संयोग हो जानेके कारण यदि यह कह दिया गा 
कि अमुक पुरुष घृतसे जल गया तो कोई दोष नहीं है। उसी श्रकार एक पुरुपमें 
ज्ञानधारा और भ्रज्ञानधारा दोनों एक ही समयमें चल रही है, वहाँ वन्वका कारण तो 
रागादिरूप अज्ञानधारा ही है, ज्ञानधारा बन्धका कारण नही है, फिर भी दोनोंका 
सयोग होनेके कारण सम्यकत्वको शुभबन्धका कारण कह दिया जाय तो दोप नही है । 
ऐसा व्यवहार इस लोकमे प्रसिद्धताको भ्राप्त हुआ है ) रत्नन्यसे तो मोक्षका लाभ 
होता है ॥॥२२१।॥। 6.» ५४ 
सम्यक्लवबोधचारित्रलक्षणो मोक्षमार्ग इत्यप; । 

मुख्योपचाररूपः प्रापयति पर पद पुरुषम्‌ ॥२२२॥ 

अन्वयार्थ:--[ इति ] इस प्रकार [ एपः ] यह पूर्वकथित [ मृख्योपचारझ्पः | 

निश्चय और व्यवहाररूप [ सम्यक्त्बीधचार्खिलक्षणः ] सम्बन्दर्शन, सम्पग्नान कौर 


श्ध्२ ] [ पुरुषा्थंसिद्धि-ठपाव 


सम्यकूचारित्र लक्षणवाला [ मोक्षमार्ग: ] मोक्षका मार्ग [ पुरुष ] आत्माको [ पर॑ पद ] 
परमात्माका पद [ प्रापयति ] प्राप्त करवाता है । 

टीकाः--- सम्यक्त्ववोधचारित्रलक्षणः इति एवं! मोक्षमागं! मुख्योपचाररूपः पुरुष पर 
पद प्रापयति! ।--अ्र्थ:--सम्यग्दशेन, सम्यस्ज्ञान और सम्यकृचारित्र इस तीन स्वरूप 
ही मोक्षमा्ग अर्थात्‌ निर्वाणका मार्ग है। यह मोक्षमार्ग निश्चय और व्यवहारके भेदसे 
दो प्रकारका है और यही झात्माको मोक्ष पहुँचाता है। 


भावाथ:--निश्रयरत्नत्रय तो मुख्य है और व्यवहाररत्नत्रयः उपचाररूप है, यह 
दोनों ही मोक्षके मार्गे है और जीवको परमपदकी प्राप्ति करवाते हैं अर्थात्‌ निम्चय- 
मोक्षमार्ग साक्षात्‌ मोक्षमार्गका साधक है तथा व्यवहारमोक्षमार्ग परम्परासे मोक्षमार्गंका 
साधक है, भ्रथवा व्यवहारमोक्षमार्ग निश्चयमोक्षमार्गका कारण है ॥२२२।। 


नित्यमपि निरुपलेपः स्वरूपसमवस्थितो निरुपधातः। 
गगनमिव परमपुरुषः परमपदे स्फुरति विशद्तमः ॥२२३॥ 


अन्बयारथः---_ नित्यमपि ] हमेशा [ निरुपलेपः ] कर्मरूपी रजके लेपसे रहित 
[ स्ररूपसमवस्थितः ) अपने अनन्‍्तदर्शत-ज्ञान स्वरूपमें भले प्रकार स्थित [ निरुपधातः ] 
उपधात रहित और [ विशद्तमः ] अत्यन्त निर्मल [ परमपुरुषः ] परमात्मा [ गगनस्‌ 
इव ] आकाशकी भाँति [ परमपदे ] लोक शिखरस्थितमोक्षस्थानमें [ स्फुरति ] 
प्रकाशमान होता है । 


टीकाः--- नित्यसू अपि निरुपलेपः स्वरूपसमवस्थितः निरुपधातः विशद्तमः परमपुरुषः 
गगनस्‌ इब प्रमपदे स्फुरति ।---अथे:--सदाकाल कर्मेमल रहित, निजस्वरूपमें स्थित, 
घात्तरहित, अत्यन्त निर्मेल ऐसे परमात्मा सिद्धपरमेट्ठी है वे मोक्षमे आकाशके समान 
देदीप्यमान रहते है । 


भवार्थ+-प्ुरुष नाम जीवका है और परमपुरुष नाम परमात्मा सिद्ध भगवानका 
है । जीव तो नर-नारकादि चारों गत्तियोें अपनी आयु प्रमाण थोड़े काल तक ही 
रहता है और सिद्ध भगवान मोक्षमे सदा अनन्तकाल तक विराजमान रहते हैं । संसारी 
जीव तो कर्ममलसे संयुक्त होनेके कारण मलिन है और सिद्ध भगवान कर्म मलसे 
रहित हैं इसलिये परम निर्मल हैं। ससारी जीव पुण्य-पापरूपी लेपसे लिप्त हैं और 
सिद्ध परमात्मा श्राकाश समान निलेंप हैं। ससारी जोब विभाव परिणतिके योगसे 
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सदा देहादिरूप हो रहे है भ्लौर सिद्ध भगवान सदा निजस्वरूपमें ही विराजमान रहते 
हैं। संसारके जीव अ्रन्य जीवोंका घात करते हैं तथा दूसरे जीवोंके द्वारा स्वयं भी घाते 
जाते है परन्तु सिद्ध परमेष्ठी न तो किसीका घात करते हैं और न किसीके द्वारा 
घाते जाते है। ऐसे सिद्धभगवान अखण्ड, श्रविनाशी, निर्मल, मिजस्वरूपमें स्थित 
सदाकाल परमपद अर्थात्‌ मोक्षमें ही विराजमान रहते हैं ॥२२३।। 


परमात्माका स्वरूप 


कृतकृत्यः परमपदे परमात्मा सफलविषयविषयात्मा । 
परमानन्दनिमग्नो ज्ञानमयो नन्दति सदेव ॥२२४॥ 


अन्वयार्थ:--[ कृतकृत्यः ] कृतकृत्य [ सकलूविषयविषयात्मा ] समस्त पदार्थ जिनके 
विषय है श्रर्थात्‌ सर्व पदार्थोके ज्ञाता [ परमानन्दनिमग्नः ) विषयानन्दसे रहित 
ज्ञानानन्दमें श्रतिशय मग्न [ ज्ञानमयः ] ज्ञानमय ज्योतिरूप [ परमात्मा | मुक्तात्मा 
[ परमपदे ] सर्वोच्च मोक्षपदर्में [ सदेव ] निरन्तर ही [ नन्द॒ति ] आानन्दरूपसे 
विराजमान है । 


टीकाः--- परमात्मा क्ृतकृत्यः सकलविषयविषयात्मा ( विरतात्मा ) वा परमानन्द 
निमग्न पज्ञानमय: परमपदे संदेव नन्‍दति ।--अर्थ:--सिद्ध भगवाचकों कोई काम करना 
शेष नही रहा, वह सकल पदार्थोको अपने ज्ञानमे विषय करनेवाले श्रथवा सर्वे पदार्थसि 
विरक्त, परम सुखमें निमग्न और केवलज्ञान सहित परमपद अश्रर्थात्‌ मोक्षमें सदाकाल 
आनन्द करते है । 

भावार्थ:--संसा रके अर्थात्‌ चतुर्गंतिके जीबोंकों भ्रनेक कार्य करनेकी श्रभिलापा है 
इसलिये कृतकृत्य नही है, सिद्ध परमेष्ठीको कोई काम करना हो नहीं 2 इसलिये 
कृतक्ृत्य हैं । जगतके जीव परमपदसे-मोक्षसे विमुख है और अपदर्मे- (संसारमें ) स्थित 
हैं, सिद्ध भगवान भ्रपदसे रहित हैं भर परमपदमें-मोक्षमें विराजमान हैं को । संसारी 
जीव विषय विकार सहित है, सिद्ध परमात्मा विषय विकारसे रहित है। संसारी जीव 
भ्रनेक शरीर धारण करते हुए ढुःखी हो रहे हैं, सिद्ध परमेश्वर मन, वचन, काण्से 
रहित परम आननन्‍्दमें लीन है। इत्यादि झनन्त गुणों सहित सिद्ध भगवात विराजमाच 


हैं ॥२२४।। 
श्र 
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जैन नीति अथवा नय-विवक्षा 
एकेनाकषेनती श्लथयन्ती वस्तुतत्तमितरेण । 
अन्तेन जयति जेनी नीतिम॑न्धाननेत्रेमिव गोपी ॥३२२५॥ 


अन्वयार्थ:--[ मन्थाननेत्रम ] दहीकी मथानीकी रस्सीको खेचनेवाली [ गोपी 
इव ] ग्वालिनीकी तरह [ जैनी नीति ] जिनेन्द्रदेवकी स्याह्गादनीति भ्रथवा निश्चय- 
व्यवहाररूप नीति [ बस्तुतत्त्वम्म ] वस्तुके स्वरूपको [ एकेन ] एक सम्यग्दशेनसे 
[ आकर्षन्ती ] श्रपनी तरफ खेचती है, [ इतरेण ] दूसरेसे श्र्थात्‌ सम्यग्ज्ञानसे 
[ छथयन्ती ] शिथिल करतो है और [ अन्तेन ] अन्तिम अर्थात्‌ सम्यकूचारित्रसे 
सिद्धरूप कार्यको उत्पन्न करनेसे [ जयति ] सर्वंके ऊपर वतंती है । 


( अथवा दूसरा अन्वया्थ ) 


अन्वयार्थ:--][ मन्थाननेत्रम ] दहीकी मथानीकी रस्सीको खेचनेवाली [ गोपी इव ] 
ग्वालिनीकी तरह जो [ बस्तुतत्त्वम्‌ ] वस्तुंके स्वरूपको [ एकेन अन्तेन ] एक भ्रन्तसे 
अर्थात्‌ द्रव्याथिकनयसे [ आकषन्ती | आक्षण करती है--खेंचती है, और फिर 
[ इतरेण ] दूसरी पर्यायाथिकनयसे [ छथयन्ती ] शिथिल करती है, वह [ जैनीनीतिः ] 
जैनत्तमतकी न्यायपद्धति [ जयति ] जयवन्ती है । 


टीकाः--मन्थाननेत्र॑ं गोपी इब जैनी नीतिः वस्तुतत्त्वं एकेन आकषन्ती इतरेण 
छथयन्ती अन्तेन जयति ।--अर्थे.---दहीकी मथानीकी रस्सीको खेचनेवाली ग्वालिनीकी 
तरह जिनेन्द्र भगवानको जो नीति अर्थात्‌ विवक्षा है वह वस्तुस्वरूपको एक नय- 
विवक्षासे खेचती है, दूसरी नय-विवक्षासे ढीला करती है वह श्स्ते अर्थात्‌ दोनो 
विवक्षाओसे जयवन्त रहे । 


एे 
भावाथ;:---यह कि भगवात्तकी वाणी स्याद्वादरूप अनेकान्तात्मक है | वस्तुस्वरूपका 
निरूपण प्रधान तथा गौरनयकी विवक्षासे करनेमे श्राता है । जैसे कि जीवद्रव्य नित्य 


भी है और अनित्य भी है । द्रव्याथिकनयको विवक्षासे नित्य है और पर्यायाथिकनयकी 
अपेक्षासे अनित्य है, यही नय-विवक्षा है ।7२२५।॥। 


[ नॉंघः--इश्च क्लोकमे यह बताया है कि शांतत्रमें किसी स्थानपर निश्चयनयकी 
मुल्यतासे कथन है झ्नौर किसी स्थान पर व्यवहारनयकी मुख्यतासे कथन है। परन्तु 
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उसका श्रर्थ यह नही है कि सच्चा धर्म किसी समय व्यवहारनय ( अ्भूतार्थनय )के 
आश्रयसे होता है और किसी समय निश्चयनय ( भृतार्थनय )के आश्रयसे होता है। 
वास्तवमें धर्म तो हमेशा निश्चयनय भर्थात्‌ भूतार्थनयके विषयके आ्राश्रयसे ही होता 
है। मोक्षमार्गका निरूपण दो प्रकारसे होता है किन्तु मोक्षमार्ग दो नही हैं। सरागतासे 
भी मोक्षमार्ग और वीतरागतासे भी मोक्षमार्ग---इस प्रकार परस्पर विरुद्धता तथा 
संशयरूप मोक्षमार्ग नहीं है । | 


ग्रन्थ पूर्ण करते हुए आचाय महाराज अपनी रूघुता बताते हैं।-- 


व; ऋतानि चित्रेः पदानि तु पंदें! कृतानि वाक्यानि । 
वाक्य; कृतं पवित्र शास्रमिदं न पुनरस्मामि; ॥२२६॥ 


अखयार्थ:--[ चित्र! ] श्रतेक प्रकारके [ वर्ण! ] श्रक्षरोंसे [ कृतानि ] रचे गए 
[ पदानि ] पद, [ पद ] पदोंसे [ कृतानि ] बनाये गए [ वाक्यानि ] वाक्य हैं, [ तु] 
और [ वाक्य! ] उन वाक्योंसे [ पुनः] फिर [ इंद॑ ] यह [ पवित्र ] पविन्न-पृज्य 
[ शास्त्र ] शात्र [ कृत ] बताया गया है, [ अस्मामिः ] हमारे द्वारा [ न 'किमपि 
ऊतम! ] कुछ भी नही किया गया है। 


टीकाः--'चित्रें! वर्णें! पदानि कृतानि तु पढें! वाक्यानि ऋृतानि वाक्येः पवित्र 
शास्त्र कृत पुनः अस्मामिः न ।--अर्थ/--इस ग्ल्थके कर्ता श्री श्रभुतचद्धाचार्य पहायज 
ग्रन्थ पूर्ण करते हुए अपनी लड्ज॒ता प्रदर्शित करते हुए कहते है कि यह पुरुषाथ सिद्धि- 
उपाय नामक शात्र हमने नही बनाया है तो फिर किसने बनाया है ? तब आचार्यने 
उत्तर दिया कि नाना प्रकारके शभ्रक्षरोंसे छन्‍्दोके चरण बने है और उन चरणोसे छ्न्द 
श्र्थातु वाक्य बने है तथा उन वाक्योसे शाखत्रकी रचना हुई है इसलिये इसमें मेरा कुछ 
भी कत्तंव्य नहीं है । 

( दोद्दा ) 


अमृतचन्द्र मुनीन्द्रकृत. अन्थ श्रावकाचार, 
अध्यातमरूपी मद्दा आर्या छन्द जु सार। 


पुरुषारथकी सिद्धिको जञामें परम उपाय, 
जाहि सुनत मवश्रम मिट आतमतत्त्त लखाय ॥ 


श्ध्द ] [ प्रईंषार्थसिद्धि-इपाव 


भाषा ठीका ता- उपरि कीनी टोडरमन्न, 
मुनिवर वृत्त बाकी रही ताके माँहिं अचन्न । 

यह तो परमवको गए जयपुर नगर मंझार, 
सब साधमी तब कियो मनमें यही विचार ॥ 

ग्रन्थ महा उपदेशमय परम धामको मूल, 
टीका प्रण होय तो मिट जीवकी' भूल । 

साधमिनमें मुख्य हैं रतनचन्द  दीवान, 
पृथ्वीसिंह नरेशकी  श्रद्धावान सुआन || 

तिनके अतिरुचि धर्मसों साथधर्मिन्तों प्रीति, 
देव-शाख्-मुरुकी सदा -उरमें महा प्रतीति। 

आनन्‍्दसुत तिनको सखा नाम हु दौलवराम, 
भृत्य भूषफी कुल वणिक जाकों बसवे धाम ॥ 

कुछ इक गुरु परतापसें कीनों ग्रन्थ अभ्यास, 
लगन लगी जिनधर्मसों जिन दासनको दास । 

तासों रतन दीवानने कही प्रीति : धरि येह, 
 क्रिये टीका प्रणा उर घरि धर्म सनेह || 

तब टीका पूरण करी आपषारूप निधान, 
कुशल होय चहुँ संघको लहे जीव निमर ज्ञान । 

सुखी होय राजा प्रजा होय धर्मकी वृद्धि, 
मिट दोष दुख अगतके पायें भपिज्न सिद्धि ॥ 

अठारहस ऊपरे सस्वत्‌ृ सचाईस, 
मास मार्गशिर ऋतु शिश्षिर सुदि दोयज रजनीश । 

इति श्री अमृतचन्द्रस[रिकृत पुरुषार्थ सिद्धि-उपाय अपरनाम 
जिनप्रवचनरहस्थ-कोष ग्रन्थ सम्पूर्ण । 
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